मुद्रक 
चन्द्र प्रिग्टिक्न प्रेस, 
देदली ! 


स्वगोंय आत्माओं की पुणय-स्मृति 


सर 
सश्रद्धा समर्पित ! 


भूमिका 


भभान के लिये चद्द लेख लिखा था। किन्तु यह 

3 से सत्र लोग पीड़ित हैं, कमी न कभी ऐसी 

» जरूरत पड़ती है | शोकावस्था में किसी प्रकार 

५ डचित ही हे । इस भाव्र से पुस्तकरूप में यह 

» केंदाचित्‌ किसी ठुखी सनुष्य की इृष्टि पड़ 

पड़ने से डसके शोक-बण पर कुछ शीतलोपचार 

एक छुखी पुरुष का भी इसे पढ़कर कुछ हुश्ख दूर 

परिश्रम सफल होगा। जो स्वतन्त्र विचार इस 

4 हैँ यदि विह्ाान उन पर अधिक प्रकाश डार्ल 

९ होगा | इन विचारों के समर्थन में जो प्रमाण 

एक वाक्ष्यता सिद्ध करने के लिये उनकी व्याख्या 

ह्व॥ किसधिकम- 

“धान 5 तरस पुष्पेरपि फर्लेरपि। 

“जवच्यमाने वा वरुसत्यों न शोचते !॥ 

इप्ट्चा पर॑ जीए व्याधितं मतमेच च । 

पेभवति नोहिस्लो यथाब्चेतास्तथेव सः ॥ 

छत पर्न तन्‍में रुचितं बत्र नाजबम। 

रावेन सम्पर्का यदि नास्तिथिगस्नुतत्‌ ॥ 
(अश्वचोप-चुद्धचरितम) 


3 । --लक्ष्मीघर 
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एक इुली मनुष्य सलु-शोक से पीड़ित होकर जीवन से हताश, 
भूमि पर अचेत सा पड़ा है | इस शोकावस्था में उसे अद: 


भुत सानसअअत्यन्ने हाता है । एक प्रकाशवता ज्रा इस आकर प्रवाधत 


करती है ओर कहती हँे--ह प्राशचह्भ ! में जीवन-चधू तुम्हारी 
सतत-सहचरी, तुन्दारे सन्मुख खड़ी हैँ, तुम मुक्त से क्यों विमुत्र 
हो रहे हो ? में तुम्हारी परम सखा हूँ । मेय तुम्हारा अविनाभाव 


हैं ' में तिरस्कार की पात्र नहीं ॥ 


ह। | 


| 


जीवर-बघू का बह मधुरालाप सुन कर दुखी मनुष्य के हृदय 
की वेदना और मी बढ़ने लगी ओर बह बिक स्वर से -वोला 


मृत्युशोक की शान्ति 


रे चपत सुन्दरि ! तेरा विद्युदृविलास हह्मसकारी है । मेरा अब 
तेरे साथ निर्वाह नहीं | मुझे प्रतीत हो गया, कि तेरा अत्यय असत्‌ 
है। तेरी निष्ठुरता लोक परलोक में विदित है। रे पुत्रादिनि ! 
जिस प्रकार महाराज शान्वनु की ख्री गन्ना अपनी सन्‍्तान की आप 
मार डालती थी, उसी प्रकार तू जिसे पैदा करदी है उसे आप खा 
जाती है ! रोता हुआ बच्चा तेरी गोद में आता है, दूध पिल्ला कर 
तू उसे बड़ा करती है. । फिर एक दिन अपना वार करती है और 
निर्दीयता से उसका दम धोट देती हे। रे पतिध्ति ! चण्डी रूप 
धारण करके तू अपने शिव-स्वरूप पति का आधात करती हे और 
उसके शव पर हास-पूर्व॑क नृत्य करती है ! तेरे माधुर्य में हलाहल 
हे ! तेरे वक्तःस्थल में हृदय नहीं पापाण है! तेरे सुख का अलु- 
भव अ्रयथार्थ है ] तेरी आशा असत्‌-ख्याति है. ! दुःख तेरा नित्य 
दोप है! तू अनित्य है ! अनात्म है ! 

दुखी मनुष्य के यह प्रखर बचन सुनकर जीवन-सुन्द्री कोमल 
स्वरसे कहने लगी हे वर ! जिस प्रकार निगम ग्रन्थोंमें शिवजी पार्बती 
से उपदेश ग्रहण करते हैं, उस प्रकार तुम भी सेरा वचन आदर-पूर्वक 
सुनो | दुःख के कारण तुम मेरा निरादर करते हो ! सुनो, दुःख 
मेरा उद्देश्य नेहीं । में ढुःख को प्यार नहीं करती | यह दु:ख रूपी 
भअ्रमर मुझ कमलिनि रूप जीवन-सुन्दरी पर मुग्ध होकर मुझे आप 
आ चिसटता है । किन्तु यह मेरा सगन्ध नहीं । मेरा सुगन्धित रूप 


ब्‌ 
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प्रेम है । इस पर ठुःखका पदाबात वलात्कार होता है मानों प्रम का 
गुण इुःख रे ! मुझे अपने प्रेम-स्वरूप के कारण सच दुःख सहन 
करना पड़ता है । यदि में दुःख का त्याय कहूँ तो मुझे अपने शेम- 
स्वरूप का भो त्याग करना होगा जो मेर लिये आत्मचात है। मेरे 
प्रेम स्वरूप का श्रवाह दुर्देव से दुःख की धाराओं ही में वहता है । 
जीवन की ऊष्वंगति तथा अधिक सुत्र की प्राप्ति के लिये मुझे 
विधिव॒श मृत्यु का वार भी मरांकना पड़ता है और सच दुखों का 
तो कहना ही क्या हू ! 

तुम जानते हो प्रेम का यह रहत्व है. कि वह अपने से बाहर 
जाए आर एकमे दो का अनुभव कर ।* इस अपने प्रेस-त्वभाववश 
में जीवन-शक्ति एक होकर भी अनेक नाम रूप धारण करती हूँ कि 
अनेक विशेषों में सामान्य का अनुभव होने स प्रेम की अतिशय 
तृप्ति हो। में देह से इत्यन्न नहीं होती, देह मुझ से उत्पन्न होता 
है। प्रेमबश देह धारण करती हूँ ओर प्रेमबश ही देहका परित्याग 
ऋरती हूँ। मनुष्य मेरे इस जीवन-रहत्व को नहीं जानता और 
हुःख पाता है । जीवन मेरा स्वभाव है, इसलिये मैं मरती नहीं, 
अमर हूँ। शरीर मेरा नेपथ्य ह। में सदा सशरीर हूँ, मुझे नप्न 
रूप आज तक किसी ने नहीं देखा ! स्थूल शरीर छुटते पर उसका 
कारण रूप आतिवाहिक* शरीर मेरे साथ वना रहता हे जिसे 
छेकर में परयेक्ष यति को प्राप्त होती हैँ और मरने पर मेरी कुछ भी 


डे 


सत्युशोक की शान्ति 


हानि नहीं होती वरन्‌ उन्नति तथा सुखका द्वार खुल जाता है. ॥ 
तुम जिनके मरने का शोक करते हो वह वास्तव में मरे नंहीं। 
पीड़ित शरीर का त्याग कर नाम रूप सहित आनन्दमय शरीर के 
साथ बह सुखपूर्बक परलोकमें निवास करते हैं, जहां तुमसे उनका 
अवश्य मेल होगा । वह स्थूल-देहमुक्त होकर अब भी तुमसे मिलते 
हैं । अविज्ञात रूप से तुम्हारी सहायता करते हैं, पर तुम देहवंधन 
के कारण उन्हें नहीं देख सकते। मर कर तुम उन्हें देख सकोगे, 
ओर सब प्रियजनों से मिल कर उन्तके साथ पिठ्यन में बिहार 
करोगे, यह वात निश्चय जानो !* कारण यह, कि जीचित जगत्‌ में 
उत्तरोत्तर विकास को प्राप्त होती हुई मैं जीवन-शक्ति मनुष्य-शरीर 
पाकर सचेत हो चुकी हूँ । मेरी प्रतिवोधात्मक शक्ति मनुष्य शरोर 
में विकसित होकर कदापि ज्लीण नहीं हो सकती । उत्तरोत्तर विकास 
को प्राप्त होना मेरा जाति-धर्म है । देखो, पर्चतों में में अचेत सोई 
पड़ी हूँ। वृक्षों में मेरी स्वप्रगति है | पशु-पत्तियों में जाप्रत हुई हूँ पर 
स्पृतिहीन हूँ। मनुष्यरूप मेरा प्रथम देह है जहां मुझे अपने आपे 
का बोध हुआ है और आत्मप्रतिपत्ति प्राप्त हुई है। लोकयात्रा सें 
मनुष्यती् मेरा वह पुण्यतीर्थ है जहां में स्पृतिशील वनी हूँ, इस 
तीथ को में कदापि नहीं भूल सकती । स्मृति मेरी आत्मवृत्ति है, 
शरीर नाश होने पर इसका नाश नहीं हो सकता | अब स्मृतिशील 
होकर मेरी निष्कम्प प्रवृत्ति है कि अनेक नामरूप जो मैंने भ्ेमवश* 


४ 
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ग्चे हें इनको अनेकता में अपनी एकता का प्रत्यमिज्ञान हो और 
प्रेम-जीचन सफल हो । अन्यथा मेरी सारी लोकयात्रा निष्फल है, 
सच जीवन उपहासमात्र हे, चदत्चना है ! इसलिये निश्चय जानो कि 
तुम्हारा परलोक-गामियों से मेल होकर प्रत्यमिज्ञान होगा, लोक- 
जीवन अपनी साथंकता के निर्मित्त परलोकमें परिपूर्ण होगा । जिस 
प्रकार पत्रतादि की जड़ प्रकृति में मनुप्य-जीवन के धर्म विकसित 
नहीं हो सकने उसी प्रकार मनुप्यदेह में, देहोत्तर विकास होने 
बाला संपूर्ण अमर-जीवन भाप्त नहीं दोता । यह अमर-जीवन प्रत्य- 
मभिज्ञान द्वारा सौहाई तथा संगतिरुप में, ख्रष्टिविकास के नियमा- 
लुकूल, परलोक में स्वतःसिद्ध हे। इसलिये शरीरपरिधान के 
त्याग का शोक्र न करके, चोला छोइने से प्रसन्‍न होकर मेरी हित- 
कारी प्रवृत्ति में आशा रखना उचित है। मरनेवाले पर मेरा परमदित 
है। मेरी प्रेमगति उसके साथ अधिक बेग से काम कर रही है, 
क्योंकि उसके लिये नवजीवन का द्वार जो औरों के लिये अभी 
बन्द है, खुल गया हे ! 
मृत्युत्रास जो मनुष्य को सताता हैः पर्वतादि निकृष्ट स॒प्ति को 
नहीं सताता, जहां में अधिक से अधिक तोड़-फोड़ भी करती हूँ। 
कारण यह कि मनुप्य-जीवन स्पृति-सम्पन्त होनेसे सचेत है. और 
सचेत होकर अभी अग्रतित्रुद्ध है । इसलिय मनुप्य अपने अनजा- 
नपन में प्रत्यक्ष से परोक्ष-भाव होने पर दुःख मानता हे । किन्तु 


 े 
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मैं जीवन-शक्ति कदापि मरती नहीं, मरकर भी जीती हूँ में नित्य 
हूँ और मेरे नामरूप भी, मेरे होने से, नित्य हैं | स्थूल का चिह 
सूक्रममें सदा बना रहता है; यह वात तुम्हें नवयन्त्र रेडिओ, ग्रेसो- 
फोन, टेलिविजेन आदि से भी प्रतीत हो सकती है। वास्तव में सूच्तम ही 
सदूरूप है इसी की देशकालयुत रूप रेखा का नाम स्थूल शरीर है । स्थूल 
शरीर मनुष्य का अद्ज नहीं वाह्य सामग्री है। देखो, नेत्र नहीं देखता; 
स्प्तमें मनुष्य विना नेत्र भी देखता है। ऊंचे वृक्ष पर से फल तोड़ने के 
लिये मनुष्य जिस प्रकार लकड़ी का ग्रहण करता है, उसी प्रकार वाह्म 
पदार्थों को ग्रहण करने के लिये हाथ का आयोजन करता है। हाथ 
कटने पर दूसरा हाथ भी लगा दिया जाता है । लकड़ी के समान 
हाथ भी मनुष्य से अलग वस्तु हे। इसी प्रकार सब शरीरको जानो | 
मनुष्य की उपस्थिति, इच्छा, प्रयत्न, इन्द्रियत्व अर्थात्‌ मनुष्य का 
संपूर्ण जीवन स्थूलाकार से परे सुधटितरूप में विद्यमान है, जिसको 
मृत्यु स्पश नहीं कर सकती ॥ 

स्तम्ब से न्रह्म पयंन्त सव जगत्‌ मेरा स्वरूप है। शिव भी बिना 
मेरी शक्ति के शव समान है, चण्डीरूप इसी अर्थका उदाहरण है । 
गछ्ला ने शान्तनु के पुत्रों का चध नहीं किया, भर्त्य॑ज्लोक से गन्धर्व- 
लोक भेज कर उन्हें उद्वगति शीघ्र प्रदान की--यह इतिहास है । 
जीवन-मरणके विपयमें मेरी जांच हितकर, प्रीतियुत तथा निददोंष है, 
तुम्हारी अल्पज्ञ होनेसे सदोप हे। जीवित पुरुष दुखी होने से शोच्य 


हि 
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हो, पर नच-जीवित जो मृत कहलाता है सुखी होने से सदा अशोच्य है! 
१ [&! 


जीवन सुन्दरी के इस वचनाम्रत की वर्षा से दुख्री मनुष्य का 


ञत्् च्झ्र 


संतप्त इदय सिद्धित हुआ ओर उसमें आशाका अंकुर उत्पन्न होने 
लगा | वह बोला, हे जीवन-सुन्दरि ! तुम्हारा वचन शोक निर्वापण 
करने में समय है तथापि प्रियवर के देहत्याग का दारुण ढुःख 
मेरी चित्त भूमि में वज्ञ से कीलित है। तुम जीवन की सत्ता हो 
इस लिये मरने मारन का अपराध तुम्हारा नहीं हो सकता, किन्तु 
मृत्यु का अवश्य है ! मृत्यु से मेरर समागम होना उचित है, वह 
क्या कहती है ! जीचन-सुन्दरी बोली-मृत्यु का मेरे साथ अन्यो- 
न्याभाव है। वह मेर स्थूलाकार का वारंवार प्रध्यंस करती रहती 
है । यद्यपि मेरे सूक्ष्म शरीर को हाथ नहीं लगा सकती तथापि मेरे 
स्थूल देंह पर उसका अधिकार चल ही जाता है । किन्तु यहां भी 
इसे हताश होना पड़ता है क्योंकि में उसके बिगाड़े रूप को सूच्म 
में अधिक सुन्दर बना देती हूँ । में उस सपत्नी का मुंह नहीं देख 
सकती। जबतक में तुम्हारे पास हूँ, वह समीप आ भी नहीं सकती । 
लो, में तिरस्करिणी रूप धारण करती हूँ, वह आ रही है ! 
( जीवन-सुन्दरी तिरस्करिणी वेप घारण करती हैं, 
झत्यु-कन्या प्रवेश करती है ) 
्छ छठ 
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( सूर्य परिचम दिशा में डूब जाता है ! लोक में अन्धकार फैल जाता 
है। चित्ताकाश सें एक नीलवर्ण कन्या की छाया दिखाई पढ़ती 
है। उसे देख कर दुखी सनुष्य पुकारता है । 
दुखी मनुष्य--द्े रुत्यु कन्ये ! आओ, आओ ! तुम इतना विलम्ब 

क्यों कर रही हो। में तुम से मिलने के लिये परम उत्सुक हूँ | 
सृत्यु कन्या--( मुह सोड़कर ) में किसी के बुलाने से नहीं आती 
हूँ। जब मुझे आना होगा आप आजाऊंगी | बाहर के मन से 
तुम मेरा अनुराग ध्कट करते हो किन्तु तुम्हाण अदृष्टमन 
जीवन-सुन्दरी ही को चाहता है । यदि ऐसा न होता तो तुम 
भृत्यु का शोक न करते । मृत्यु का शोक्त जीवन का भ्रम है ! 


द 


मृत्यु कत्या 


दुखी:सनुष्य--मुझे अपनी मृत्यु का तिल सात्र भी शोक नहीं ।.प्रियवर 
: के मृत्युशोक से संतप्त हूँ। तुम्दारे शीतत्न स्पर्श से जीवन-ब्वर 
अवश्य दूर होगा । आओ, तुम इतनी कठोर क्यों हो कि किसी 
के चुल्ाने- प्र भी नहीं आती हो, और इतनी धृष्ट क्‍यों हो कि 
कहीं विन चुलाय्रे भी चल्ली जाती हो ! में तुम्हें अपने प्राण 
देना चाहता हूँ । आओ, मुझे अपना वर स्वीकार करो, और 
अपने हिमपाणि के सर्श से मेरा चित्तदाह हरो ॥ 
सृत्यु कन्या--मैं कुल की कन्या हूँ। मेरे पिता का नाम काल है । 
पिता की आज्ञा बिना मैं किसो को नहीं वर सकती । सुनो, 
मुझे यह शाप भी है. कि जिस पुरुष के साथ में पाणि-मरहण 
करती हूँ वह मेरे अज्ञस्पश के सुखसे तत्काल मूर्धित हो जाता 
है ॥ मेरे इस सुख-संसर्ग से जब मूछित पुरुष के शरीर का 
सब ताप दूर हो जाता 6 और जब में उसे पोड़ित शरीर से 
छुड़ाकर दिव्य-शरीर के साथ अपनी सृत्यु-क्रीड़ा के लिये ले 
जाने लगती हूँ तव शीघ्रह्दी उसकी मूर्दधा भज्ञ द्वोती है, बह सचेत 
हो जाता है, और मेरा झुख देखे विना ही मुझे तिरस्कार कर 
बह दिव्यदेहथारी जीवन-ुन्दरी को व्यादलेता है और अपने 
पिवरों से मिलने के लिय्रे पिठलोक को सिधारता है ॥ में वंचित 
रह.जाती हूँ | मुझे चर का सोमाग्य कदापि प्राप्त नहीं। में तो 


हक 


चस जीवन-सुन्दरी की किंकरी हूँ। उसके लिये वर दूढ हू ढ 
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कर लाती हूँ। वह रानी है में उसकी दासी हूँ । वह प्रकाश है में 
उसकी छापा मात्र हूँ । मेरी अलग कोई सत्ता नहीं ॥ म्ृत्यु-ह्वार 
जीवन-प्रासाद की ओर ही खुलता है ॥ इस लिये मरने की 
आशा; जो निराशा है, उसे छोड़ कर दिव्य-जीवन की प्राप्ति 
की चेष्टा करो, और म्रत के समान होकर सजीब रहो। अपने 
तईं भुलाकर, अपने प्रियवर के निमित्त, लोकका उपकार करते 
रहो ॥ मेरा भी यह ही उद्यम है । अपना सुख न पाकर सदा लोक 
का उपकार करने में तत्पर हूँ। जिस पीड़ित पुरुष पर हाथ 
धरंती हूँ. उसे धाई की नाईं सुख की नींद सुलाती हूँ। उसके 
शरीर का रोग हरती हूँ। सब प्रकार के दुःख का उपशमन 
करती हूँ । नवजीवन का हार खोलती हूँ । तिस पर भी लोग 
मुझे हत्यारी कह कर वृथा कलझ्लित करते हैं और मुझ से 
डरते हैं. ॥ रात्रि को सब संसार मेरी शरण आंता है फिर भी 
मुझ से भय मानता है। किसी को भी ज्ञात नहीं होता कि वह 
किस क्षण सोता है, किस क्षण जाप्रत अवस्था से स्वप्न 
अवस्था में आता है । यद सछाज्षण ही मृत्युकाल है। यह 
अचेतन-काल चेतन को एक अवस्था से दूसरी अवस्था में ले 
जाता है। किन्तु इस मृत्युकाल में चेतनाघात नहीं होता और 
न सृक्मशरीर का नाश होता है, यह बात जाग्रत-स्वप्न दृष्टान्त 
से स्पष्ट है ॥ सरने पर भी जीवन का सातत्य बना रहता है, 
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विगइता नहीं । मरणोत्तर-ज्ीवन स्थूल-रारीर के व्यवधान 
से इष्टिगोचर नहीं होता | स्थूलशरीर जीवन की सृक्ष्मगति 
का वाथक है ॥ सत्युद्वास शरीराघात प्रत्वक्ष में है, परोत्त में 
नहीं। अवस्थाभेद से परोक्ञापरोत्ष है॥ समानावस्था प्राप्त होने 
पर जब नुम्हँ परोत् प्रत्यन्ष हो जाबगा तच शरोर्साकल्य भी 
प्रकट होगा। तुम जिनको मरा समझा कर रोते हो उनका 
साक्षात्कार होगा | वह मरे नहीं, सशरीर अवस्थान्तर को प्राप्त 
हुए हैं। मनुष्य के दिव्यशरीर की छाप जो देशकाल पर 
पड़ती है उसके मिटने को तुम मृत्यु कहते हो | किन्तु प्रतिक्रति 
अर्थात चित्र के मिटने से प्रकृति अर्थात जिसका चित्र हे बह 
नहीं मिटता, क्योंकि वह उससे प्रथक्‌ है। इस बातको सममनेके 
लिये विज्वेप रूपसे शास्त्र पदनेकी आवश्यकता नहीं। मरते हुए 
पुरुष का स्वयं निरीक्षण करो, तुम की विदित होगा कि पुरुष 
मसता नहीं, शरीर छूटता हैं--त्रह भी स्थूल शरीर न कि सूक्ष्म 
डारीर जो स्थूलकी तन्प्तात्रा अर्थात सद्‌ रूप है ओर जो मरने 
पर जू का तू वना रहता है ॥ में कह चुकी हैँ कि मनुष्य को 
रोग का कष्ट भले ही हो किन्तु मृच्छाके वश मरनेका कप्ट नहीं 
होता । प्राणनिष्क्रमण के सम्रय अज्ञों का सन्‍्दन जो दिखाई 
पड़ता है वह शरीर की अचेत प्रतिक्रिया है । कुसुम के समान 
कोमल बालक भी मेरी गोद में खेलते हुए आते दें। देखो यह 
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 बंर आसजंमृत्यु दशामें सामने पड़ा है । मैं इसके साथ पाणि- 
अहण करने जाती हूँ। तुम इसके आणो-द्वाह कां निरीक्षण करो, 
' तुम्ह 'धरप्रस्थान का वोध होगा ! यह बोध होगा कि यह मरा 
नहीं इसने शरीर से प्रस्थान किया है | जिस मौत के घाट पर 
दिनरात संसार उतरा चला जारहा है, जो प्रकृतिसुकुमार स्त्रियों 
और बालकों तक के लिये दुस्तर नहीं, वह मृत्युसमागम इस 
' बीर युवक के लिये अवश्य कन्दुकेलि के समान क्रीड़ामात्र 
होगा ॥ लो अब मैं चली, तुम असाध्वस रहो, नियतकाल पर 

तुम्हें भी लेने आऊंगी। | 

( झत्यु कन्या चली जाती है और उसकी छाथा एक 

रोगी पर पड़तो दिखाई देती है । ) 
कर कक 


श्र 
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( एक रोगी शय्या पर पड़ा है। बह समकक गया है कि अब नहीं” 
बच शा, अ्रन्त समय सब बन्धुओों को घुलाकर प्यार करता है। बीस 
वरस पहले बचपन को प्यार यातें दोहराता है। भविष्य में ग्रहप्रवन्ध 
की साधु दित्ता देता हैं । चित्त भ्सम्न है। मुंह पर मधुर मुसकान है । 
मुसकरा २ कर सब को धीरज दिलाठा है, कहता है, मुस्के श्रथ कोई तक- 
लोफ़ नहीं है, दिव्यदृष्टि प्राप्त हो गई है ! बातें करते २ सूच्छी श्राती है श्र 
चली जादी है | फ़िर धीरज की बातें करने लगता है। फिर मूद्धा आती 
है। एक दम आंखें फिर जाता हैं श्रौर प्राण छुट जाते हैं ॥ हा ! यह 
रोगी दुखी मनुष्य का ही प्रियवर है ! ) 

प्रिववर की मृत्यु का दारुण ऋृय देखकर दुखी मनुप्य का 
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दृंदय शतश: विदोण होता है पर चद अलोकिक घोरज घर कर 
विचार करता है। यह क्या लोला है ? क्या मठुष्य शरीर का 
परिणाम है, जैसे दीपशित्वा दौपक का ? तेल बत्ती के न होने पर 
या प्रवलवात का मोंका लगने पर जैसे दीवे की लौ बुक जाती 
है उसी प्रकार देह का नाश होने पर क्या देही का भी नाश हो जाता 
है ? नहीं | कारण यह, कि जैसे दीपक का प्रकाश भी विन द्रष्टा 
के नहीं होत। । दोपक दीपक को नहीं भासता। दीपक का द्रष्टा 
दीपक से इतर है ॥ इसी प्रकार देही जो देह का द्रष्टा है. देह से 
इतर है, देह का परिणाम नहीं | देह से पूर्व है, क्‍योंकि देह तथा 
अन्तःकरण का साही है ।| उनकी परीक्षा करता रहता है । परीद््य 
से परीक्षक स्वथा भिन्न है। यदि देह से देही भिन्न नहीं, तो देह के 
बिकृत होने पर तदनुसार देही विकृत होना चाहिये था। सो नहीं ॥ 
देखो शरोर के जजरित होने पर भी यह प्रियवर अन्तकाल तक 
सब प्रकार निजजर रहा। इसके मुख की मुसकान, मन का पैरये, 
बुद्धिका विमशे, अन्त तक, शरीर की पीड़ा तथा मन चुद्धिके 
बिकारों का विश्रतिपेध करते रहे ॥ शरोर का परामर्श करनेवाला 
होने से यह वशी शरीर से इंतरजाति का है । यह स्वयं मरा नहीं, 
मरने का साक्षी था जो यह कह रह्य था--मैं प्रसन्न हूँ, अब शरोर 
छुट रहा है! यदि यह स्वयं देह होता तो इसे देह का अतिवोध 
नहीं हो सकता था ॥ स्वृति-बोध-शील-सम्पन्न देही को सहसा देह 


१४ 


परलोक गमन 


त्याग-करता देख यह. प्रतीति नहीं होती कि वह एक दम अभाव 
को प्राप्त हो गया ! देही के नाश होने का कोई प्रमाण भी नहीं है। 
देही का देह पर व्यापार छुटने से देही मरा नहीं कहा जा सकता, 
फालिज इसका उदाहरण है।। और देहको देही माना नहीं जासकता। 
विज्ञानवेत्ता जानते हैं कि जीवनके हर सात वरसमें सव देह समूल 
बदल जाता है । एक ही जीवन में मनुष्य कई देह वदल लेता है। 
यदि मनुष्य देह होता और उसकी चेतना मस्तिप्कका व्यापार होती 
तो बीस वरस पहलेके "पूर्व देह” अथवा “पूर्व मस्तिप्क'की तादात्म्य 
स्वृति इस एकही देहमें उसे कैसे उत्पन्न होती ! कालके एक चणसे 
दूसरे क्षण पर बह केसे पारह्नत होता ! यदि मनुष्य देह होता तो 
देह पात होते समय, देह की सरण-प्रकृति के विरुद्ध इसके चित्तमें 
भविष्य-जीवन की आकांक्षा कैसे प्रस्कृरित होती ! अवश्य हो, देह- 
भात होने पर देही की सत्ता चनी रहती है। मानव-छृदय की यह 
अन्तद्र प्टि यदि मिथ्या है, तो सच जीवन ही मिथ्या हे ! 

प्रश्न है, यदि यह प्रतीति सत्य है कि पुरुष मरता नहीं तो मरने 
का शोक क्यों होता है ? यह संस्कारों का प्रभाव हैं जो कदाचित 
ज्ञान से भो प्रवल- होते हैं । मनुष्य के सब व्यवहार शरीर के उप- 
चार से संपन्न होते हैं। उपचारवश शरोर को शरीरी मानकर 
व्यवहार होता है। शरीर ढारा दह्वी परिचय, सखाभाच्र, सव प्रकार 
के स्नेह की संपत्ति प्राप्त है, इसलिये प्रियप्राणी का शरोर लुप्त 
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होने पर चन्धुजन के छृदय में शून्य व्याप जाता है, कलेजा कूट 
जाता है, मन अधोर होजाता हैं, संस्कार रो उठते हँ--हा ताते ! 
हा प्रिय ! यह कह कर सब रोने और पुकारने लगते हैं! किन्तु 
शोक यद्यपि संस्कार-जन्य है परन्तु अयथाथ नहीं। शोक संस्कार- 
रूप है । संस्कार का आलय विज्ञान है । विज्ञान का आश्रय आत्मा 
है। बिना विज्ञान आत्मा शुन्यवत्त्‌ है । शोक विज्ञान-रूप होने से 
आत्मा से सम्बद्ध है, इसलिये यथाथ है ॥ शोक क्या है प्रेम का 
आघात है ॥ प्रेम आत्माका स्वरूप है। इसलिये न केवल संस्कार 
द्वारा, परंच प्रेमके अनुपज्ञसे भी, शोककी आत्मा से सनामिता है. ॥ 
आत्मा के प्रेम-स्वभाव अथवा अभिव्यापी आत्म-संस्कार का, जो 
“अमर रूप हे, किंचितकाल के लिये निरोध भला ही हो जाय, परंतु 
सर्चकाल के लिये आघात नहीं हो सकता ॥ किन्तु मृत्यु द्वारा इस 
लोक में प्रेम का प्रवल आघात हुआ हे, मानव-हृदय पर तीकत्र 
कुठार पड़ा हैं, इसलिये प्रेम की परलोक में पूर्ृठप्ति होना जीवन 
की साथकता के निमित्त, मानव-हृदय की प्रवल्ञ उत्कण्ठा के अनु- 
रूप, पस्मावश्यक है। अन्यथा सनुप्यजीवन और उसका सब 
साहित्य, सव नियमधर्स नीरस ओर निस्सार है, निमू ल् है, और 
चिडम्बना-मात्र हे! इसलिये यह निम्चय होता है कि हमारा प्रियवर 
नश्वर शरीर के छुटने पर दिव्य शरीर के साथ सुखपूबंक परलोक 
में विराजमान है॥ हस अवश्य सरंगे, मर कर उससे सिलेंगे और 
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हमारे प्रेम की सम्यक्‌ ठृप्ति होगी।। यह भावना न केवल सान्त्ववाद 
हू किन्तु रष्टि-विधिके अनुकूल सम्यग्‌ दृष्टि है। देहत्याग होने पर 
मनुष्यका इस लोकमें पुनजन्मवाद असमझस है १॥ स्पृति-शील होने 
के कारण, सष्टिविकरास के नियमानुसार, मरणोत्तर, मतुप्य का 
स्थान पिठलोक में हैं; जहां तत्तत्‌ परिचित रूप में प्रियजञनों के 
प्रत्यभिज्ञन का अवकाश प्राप्त है। यह प्रेमहप अत्यभिज्ञान ही 
मनुष्य जीवन की सार्थकता है” ॥ 

इस प्रकार प्रियवर के सम्प्तिलन की आशा से दुखी मनुष्य 
का म्लानचित्त कुछ विकसित हुआ ओर आत्मचात की चेट्टा मन्‍्द 
हुईं | जब शोक के अन्धतामिश्न पर आशा की सुबर्ण किरण छुटकी 
तो शोक का तमोरूप अन्धकार सतोगुण के प्रकाश से भासमान 
होने लगा॥ इस मानस-अवस्था में शोक से विपाद, चियाद से 
वैराय, चैराग्य से कर्मसंशुद्धि तथा ज्ञान की उपलब्धि मान कर 
दुखी मनुष्य की शोक में प्रवल् आत्या उत्पन्न हुई और सात्विक 
शोक उसके सन का स्थायी भाव वन गया ॥ सुद्घी मनुष्य अपने 
हर्योन्माद में मृत्यु का चर्चा सुनना नहीं चाहते, इसलिये सत्र से 
अलग रहकर, जीवन के हर्पविलास से पराझ्ः मुख, यह दुखी 
मनुष्य, शोक में निमग्न, एकाकी चिन्तन करने लगा || 

क 
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थृद्द सब सच है कि मनुष्य-जीवन अमर है. तथापि पांच- 
भौतिक शरीर का त्याग सर्बथा दुःख-जनक है। मारना 

जैसे पाप है उसी प्रकार मरना भी अवश्य पाप है क्योंकि 

दोनो दुखदायी हूँ । प्रश्न हे, मरने मारने के अपराध का भागी कौन 
है ९ मरना कोई नहीं चाहता फिर मौत क्‍यों आती है क्‍या 
रोगवश मृत्यु प्राप्त होती है ९ यदि एसा है तो आयुवेंदाचार्य 
धन्वन्तरि आदि वैद्य अमर क्यों न हुए १ साध्यरोग वैद्यों के लिये 
असाध्य क्यों हो जाते हैं १ रामकृष्णादि अवतार काल के वश 
क्यों चल बसे १ जन्म के साथ सृत्यु की अभिव्याप्ति पाई जाती 
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है, अवश्य; सत्यु की मात्रा जन्म के योग में सम्मिलित है। इस 
लिये भ्ृत्यु निवति के आधीन है। अकाल रुृत्यु कोई वस्तु नहीं । 
मृत्यु काल ही का नाम है ॥ झाष्टि में एसा कोई नियम नहीं कि 
बालक और युवक न मरें वयो-इृद्ध ही मरा करें। इस लिये सरने 
के उपरान्त यह पछुतावा कि यदि एसा न करते और णएसा करते तो 
ज्ञान बच जाती, भ्रम है ॥ +मवितव्य या होनी वलवान हैं, वह हो. 
कर ही रहती है । इसका यह अध नहीं कि प्रयत्न वृथा है । 
रोगादि की पीड़ा शमन करने में प्रवत्त का साफल्य है ॥ भाव यह 
है, कि प्रकृति अच्य के आधार पर चलतो है । हमारे परिव्ट मन 
का आय्रतन अपरिह्टमन है. जिसकी विधिसे हम अपरिचित हैँ ओर 
ज्ञिस पर दृप्ारा वश भी नहीं ।वच्चे था युवकका मरना हमें विधि 
की निष्ठुस्ता प्रतीत होती है, किन्तु विधि को गति कौन जान 
सकता हैं १ कदाचित उस वच्चे था श्रुवकके चरितको विकसित होने 
के लिये मृत्युलोक की अपेक्षा परलोकमें विराजना अधिक लाभदायक 
हो ! प्रकृति की चेट्टा सबेथा दितकर है, वह भावना सुसंगत हे ॥६ 
हमें मरने का शोक यू हे कि हम जो अपरोच्त्ृष्ठि हैं, तिबंक्रप्ट 
की अपेक्षाइष्टि से यह सममने लगे हेँ कि मनुष्य-जीचन ही परम 
सुख है, मरनेवाला मनुष्य-जीवन के सुस्त से नितान्त वश्नित हो 
जाता है ! यदि हमें यह परोक्षदृष्टि प्राप्त हो जाये कि जिस प्रकार 
मतुष्य-जीबन तिंगूजीबन से उत्कृष्ट हे, उसी प्रकार परलोक-नीवन 
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मनुष्य-जोबन की अपेक्ञी अधिक ख्तंन्त्र हैं, उसमें सत्ता का 
अधिक ग्रकाश है, अधिक आमोद अमोद * हैं; तो एसी दृष्टि प्राप्त 
होने पर मरना हमें खेल दिखाई देने लगे ओर परदेशगर्मनवंत्त 
मित्र के विछोह का शोक भी न हो ! क्योंकि, परलोकर्गंमन मित्र 
के लिये अधिक सुखावह प्रतीदं होने लगे ! किन्तु शोंक के 
मिटने पर भी, चिछोह परलोकगमन का हो अथवा परदेशगमन 
का, सर्वथा उठ्ेगकारी है ॥ विरहवेदना के अतिरिक्त रोगादि की 
पीड़ा मी लोक में सब प्राणियों के साथ लगी है । ढुःखमय जीवन 
के मरुस्थल में सुखके हरित-प्रदेश विरलच्ट हैं ! निस्सन्देह जीवन 
में दुःख की मात्रा अधिक है ॥ प्रश्न है, क्या दुःख ईश्वर की 
रचना है ? नहीं ! यदि ईश्वर ने रचा होता तो वह उसे दूर भी 
कर देता, क्योंकि बह परमदयालु स्शक्तिमान तथा सर्चोक्ष 
है । किन्तु दुखी लोकसे अत्यक्त है कि वह ऐसा नहीं करता ॥ शंका 
है, यदि परमदयालु भगवान लोक का दुख नहीं हर सकता तो बह 
सर्वंशक्तिमान नहीं ! यदि सबशक्तिमान होने पर भी दुख दूर नहीं 
करता तो वह दयालु नहीं ! यदि सुख के निमित्त दुख देता है तो 
विना दुख दिये सुख देने में असमथ्थ होने से, सर्वज्ञ नहीं ! यदि ईश्वर 
केहां ठुखमें भलाई है, तो हमारे भलाईके प्रत्यय और ईश्वरके मलाई 
के प्रत्ययमें भेद-भाव होने से, हमारे प्रत्ययोनुकूल, ईश्वर भला नहीं 
ठैस्ता; और भला न होने से उपास्य नहीं रहता "॥ परम संकट है, 
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कि ईश्वर की संप्टि में जरा, व्याधि, मरणादि दुःख तंथा पाप की 
रचना केसे हुईं, जिससे सव संसार व्याकुल ह* १! यदि कहो ईश्वर 
प्रकृतिका स्रष्टा नहीं केवल उसके रूपका निर्माण करता है, तो वह 
प्रकृति की परसत्ता से मर्यादित है, और उसके गुणों से नियन्त्रित 
है। वह केवल त्रह्मास्ड-कुलाल हे संपूर्ण देव नहीं ! यदि कहो 
ईश्वर कर्म-फल का देने वाला हे तो ईश्वर से निरपेक्षित के हीं 
प्रधान है । ईश्वर अह्याण्डनगर के कोतवाल के समान भय का 
पात्र है भक्ति का नहीं ॥ यदि कहो; ईश्वर न केवल न्यायाधीश हे 
किन्तु पुस्यकर्स का सहायक भी है, तो चह ऐसा सहकारी है 
जो सर्वशक्तिमान नहीं, क्योंकि वह लोक से पाप तथा दुःख का 
नाश नहीं कर सकता ॥ यदि कहो परमाथ में दुःखका अभाव 

ढुःख व्यचहार में हे। परमाथ सत्ता परत्रहा है जो सत्य 

व्यवहार मिथ्या है जो त्रह्मकी साया करके भासता है ॥ इस अछत 
बाद में भी मानना पड़ेगा कि ब्रह्म को एक मायारूपी व्याधि लगी 


ब्> 


है जिससे संसार रोगी है । रोग कल्पित ही क्यों न हो), ब्रह्म की 
शक्ति का व्यापार लोक के कल्पित रोग को निवारण करन में 
असमयथ हू, इसलिये त्रह्म सर्वशक्तिमान नहीं ॥ ब्रह्म अथवा ईश्वर 
निगु ण॒ हो वा सगुण, हो वा न हो, उसके ढारा दुःख के विषमपद 
का लोक में पस्शोधन नहीं होता ॥ अस्तु, यदि यह ग्रतीति सत्य 
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लिये दुःख का मूल नहीं होसकता ॥ तो फिर क्या दुःख का संभव 
प्रकृति है नहीं, यदि प्रकृति दुःख-शील होती अथवा दुःख इसका 
उद्देश्य होता तो मनुष्य इसे कदापि प्यार न करता, और इसके साथ 
दुख पाने पर भी, स्मण करने की आशा न रखता ॥ क्या मनुष्य 
अपने लिये आप दुख पेदा करता है ? नहीं, मनुष्य सदा सुख का 
लोलुप है | दुख भी सुख के निमित्त ही सहन करता है। यह वाद 
कि दुख सदा अपने पापकर्म १ का फल है, असमझस प्रतीत होता 
हैं। ऐसा होता तो पुण्यशील महात्महाओं को विशेष दु:ख ग्राप्त न 
होता ॥ हरिश्िन्द्र की यातना उनके पापकर्म का फल है या उनकी 
वीरता ओर सत्य'का ग्रज्यलन्त उदाहरण ? सीता तथा राम का कष्ट- 
सय जीवन किस पाप कम का फल्ल था ९ देवताओं की सन्तान 
पाण्डवश्नाता तथा याज्षसेनी किस अपने पापकर्म का दस्ड 
भोगने के लिये चिरकाल तक वन वन विचरते रहे ओर अन्त में 
उनको पुत्रादि का शोक हुआ १ इन दश्टान्तों में पूर्वजन्स का 
सहयोग भी प्राप्त नहीं ५ वास्तव में इस जन्मके दुःख की व्याख्या 
के लिये पूवजन्मका उदाहरण सांकरयेदोष है.। कारण यह, कि विशेष 
दुखका अनुभव महात्माओंका परम लक्षण रहा है ॥ दुःख कदाचित 
प्रेमका रूपान्तर है, सदा पापकर्मका फल नहीं॥ निरसंदेह पापका फल 
पाप और पुण्यका पुण्यहे | यह भावना सी सच होसकती है कि 
पापका फल्ल दुख हे, किन्तु इस वाक्यका यद्द अथथ नहीं कि सब दुख 
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पापकर्म ही का फल है । यह निर्वाचन हेत्वाभास है॥ स्वाध्याय 
पुर्य-कर्मः हू, किन्तु परिश्रम के कारण इसमें दुःख भी हे ॥ 
मृयोदर्शन से यह ही प्रतीत होता दे कि दुःख की पाप से व्यावृत्ति 
है, कदाचित व्यासब्यबृत्ति हो किन्तु व्याप्य्चत्ति नहीं ॥ यह बात 
सर्वथा निर्मृल है. कि मनुष्य अपने ही किये का फल पाता है 
दूसरेके किये का नहीं* | कारण यह, कि हमारा सत्र जीवन मिश्रित 
है। वियुक्त-जीवन आकाश-पृष्पके समान कल्पना-मात्र है। मिश्रित 
जीवन होने के कारण कृत-कर्म की हानि तथा अक्ृत की प्राप्ति का 
दोष उ्लन्न नहीं होता॥ आकाश-वेम में समन जीवन का एक 
ही तन्तु ओत-प्रोत है ॥ राजधर्म के दोप से समाजबर्भ अथवा 
व्यक्ति-गत घ्म दूषित होता हे ॥ रामराज्यमें ऋ्राह्मण को पुत्र-शोक 
अपने कर्म-फलसे नहीं किन्तु शूद्रमुनिके तपसे प्राप्त होता है! सीताका 
परित्यागसंकट पोरजनोंकी निर्म्यादिता है! वियुक्त अथवा संयुक्तरूप 
कर्म-फल १० मानकर भी दुःख की जटिल समस्‍्याका विश्लेपण नहीं 
होता । मद्दामारी, भूकम्प, तोव-विसवादि प्राकृतिक आपत्तियों से 
निरपराध जीव सहखश: मौत के घाट उतरते हूँ ! इल सव ईतियों 
के काय्ण प्रकृति के परोक्षगर्भ में विलीन हों किन्तु हम उनसे 
अपरिचित हैं, इसलिये कष्टापन्न हें ॥ इसी प्रकार मरणादि दुःख भी 
परोक्ष ज्ञान के न होने से श्राप्त हे । विज्ञांन द्वारा परोक्त ज्ञान श्राप 
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की अपेक्षा मनुष्य-जीवन सोत्कप हे, उसी प्रकार मरने के पश्चात 
मनुष्य का परलोक-जीवन अधिक रसमय ओर संतोष-जनक है, 
इस तत्व का विज्ञान द्वारा वोध होने पर मस्णत्रास का दूर होना 
संभव है ॥ 

अव प्रश्न हे, क्या मतुब्यको आधुनिक परिस्थिति में मत्यु-शोक 
हृदय का दौव॑ल्य है अथवा प्रेम की पराकाठा ? हम देखते हैं कि 
मरने पर शोक उसी का होता है जिसका प्रेम है, जिसका प्रेम नहीं 
उसका शोक मो नहीं ! इसलिये शोक का अभाव प्रेम का असाव 
है ॥ और प्रेम का अभाव स्वार्थ भाव हे, इसलिये शोकका अभाव 
स्वायपरता हे ॥ कहते हूं प्रेम सोह*८ है, इसलिये शोक मिथ्या है. 
ओर त्याज्य है! यह मत हमें असाधु प्रतीत होता है । यदि प्रेम 
मोह है तो प्रेम का स्वरूप निःस्वार्थ-भाव भी मोह है, स्वार्थजीवन 
ही तथ्य है ॥ किन्तु स्वाथ-जीवन सनुष्यकुलके लिये अस्वाभाविक 
है उसकी सम्पूर्शसत्ता के लिये संतोषम्रद नहीं। इसलिये प्रेस 
जो जीवन की सर्वसंपत्ति है मोह नहीं ठहराया जा सकता, उसके 
विना मनुष्य जीवन निस्सार है! प्रेम-पात्र के मिटने का शोक 
अथवा परलोकगत प्रियवर को पवित्र स्मृति हमारे जोवन की 
अमूल्य संपत्ति है, हम इसे कदापि नहीं खो सकते ! काल की 
ऋरता देखो कि सार कर झुलाना चाहता है, शरीर का नाश कर 
प्रत्ययके नाश करनकी भी चेष्टा करता है! लोग भी भुलानेका प्रयत्न 
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करते हूँ । किन्तु प्रेम चदि मृत्यु पर चलवान है तो शोक का परि- 
शोधन उसके भुलाने में नहीं वरन उसकी संस्कृति में हैं। शोक की 
भूमिका पर आहरूढ हो कर, परलोकगत प्रियव॒र का ध्यान में 
संयम करके, उसका सततसाहतचार्य प्राप्त कर, उसको अपना 
अधिक अमास्पद तथा जीवन का निमित्त बनाता हुआ, परलोक- 
मिलन की आशा से प्रसल्नचित, स्वाथंसुख का परित्याग कर, लोक 
की निःस्वार्थ सेचा ढारा जीवन में चिचरे। यह प्रमीत की श्लोक 
शान्ति का सदुपाय है न कि उसकी विल्‍्लूति ! इस लिए सशोक 
होना था शोक में सहानुभूति करना ऋृदय की दुर्बलता अथबा 
मूढ॒ता नहीं, परम मनुप्यता है॥ यह अर्थ प्रतिष्ठित मद्दात्माओं के 
उदाहरणों से सुप्रसिद्ध हे। देखो, वसिश्ठमुनि सेपरिडत ज्ञानी अपने 
पुत्र के मरते पर कैसा बिलाप करते हैं। दावानल में जल कर, 
नदी में इच कर, भगुपतन कर के आत्मघात*६ करना 


चाहते हूं । कालकझृत्रिम नहीं, इस लिये भरते नहीं । 
पुत्रववू को गर्भवती जान कर छुल की आशा से चित्त में 


आरवासन होता है । पीत्र उत्पन्न होता है। चह तात कह कर चसिष्ठ 
को पुकारता है । दुखी माता कहती ह-हा पुत्र ! तेस तो पिता पिठृवनल 
को सिधार चुका है, तू किसे तात ! तात! कह कर पुकारता है? 
यह करुणात्रचन मुन कर वसिष्टपत्र शोक से शक्षुमित होकर 
प्रमुक्तकराठ रुदन करते हे ॥ भरद्वाजमुनि अपने मृतपत्र का दाह 


ब्र 


मृत्यशोक्र की शान्ति 


कर उसी की चिता में अपना शरीर भस्मसात करते हैं | वसुदेवजी 
श्रीकृष्ण के मरने पर पुत्रशोक के कारण प्राण त्याग देते हूँ । व्यास 
मुनि अपने पुत्र शुकदेव के मरने पर जब आप मरा चाहते हैं तो 
देवता उनके पुत्र की छाया दिखा कर उन्हें जीवित रखते हैं | अज्ुन 
सा वीर योधा अपने युवक पुत्र अभिमन्यु के मरने पर शोक संवेग 
से प्रताड़ित हो कर संचूर्णह्वदय हो जाता है। 'धृष्टययम्न का 
मरना सुन कर वीर सेनापति द्र॒ुपदाचार्य का हृदलन होता है। 
वह निःसत्व हो जाते हैं. और इस प्रकार श॒त्र, का बार चल जाने 
से उनका बध होता है ॥ घृतराष्ट्र अपनी सन्‍्तान का वध सुन कर 
भूमि पर लुराठन करता है । वारह बरस तक किसी प्रकार शोको- 
पशमन न पाकर, अन्त में वन को प्रस्थान करता है। वन 
में व्यास मुनि की कृपा से प्रमीतपुत्रों की छाया देखकर 
वह कुछ दिन और जीता है॥ शथान्धारी, द्रौपदी, सुभद्ा, 
उत्तरादि बीर ललनाओं का पति पुन्रादि के शोक पर सोरस्ताड 
बिलाप सुन्न कर वजञ्ञमय हृदय भी बिदीर्ण होता है । अपने पुत्र 
भीष्मके भरने पर पुनीत गह्ला भी रुदन कर अश्रु धारा वहाती हैं । 
धर्मराज युधिप्ठिर स्वयं वन्घुजन के सृत्युशोकसे विह॒ल्न होकर राजपाठ 
छोड़ने को उयत होते हैँ । जनक से प्रह्मश्ञानी वेटी सीता के परि- 
त्याग शल्य से पीड़ित होकर सांतपनादि छृच्छू चान्द्रायण ब्रत कर 
आत्मघात की चेष्टा करते हैँ। विष्णु भगवानके अचत्तार श्री रामचन्द्र 
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पिता के मरने और भाई के मृर्छित होने पर वीसभाद का त्याग 
कर, प्राकृतजनों की नांई शोकसंतप्त होकर अश्व्धारा वहाते 
आप रोते हैँ ओर सब वन को रुलाते हैँ ॥ इनके पिता दशरथ पृन्न- 
शोकसे शरीर त्याग करते हूँ | उनके पिता अज्ञ पत्नीके विरहमें प्रायो- 
परवेशन करके आत्नवात करते हँ। अनेक साध्वी र्त्रियां पति- 
विद्योग के कारण सती हुई हूँ ॥ स्वयं भगवान सदाशिव महाभारत 
में एक पुत्र का सरना देख कर करुणाद्रैचित्त होते हें. और उसे 
जीवदान देते हैं ॥ भगवान 'जिन” महावीर के नेत्रपट लोकसंताप 
के कारण साश्रपूर्ण होते हैँ । भगवान चुद्ध के महानिर्वाण पर 
आनन्द भिक्षृ: सब वेराग भूलकर स्वाभाविक प्रेमचश रो पड़ते हैं. ॥ 
ईश्चरदूत मोहम्मदसाहव वेटी फ़ातमा के मरने पर आंसू वहाते हैं 
लोग कहते हैँ. आप खुदा के रसूल होकर कंस रोते हैं! 
पैगुम्बर साहब साश्रुकराठ उत्तर देते हं--कि वह मनुष्य नहीं. 
पशु है, जिसकी सरने पर भी आंख न पसीजे ! ईश्वर-पत्र ईसा 
मसीद अपने मित्र लेजेरस के मरने पर शोकार्त हो वाप्पपूर सदन 
॥ इन सब मसहात्माओं के उदाहरणों से ज्ञात होता ह कि 
शोक सानवद्वदय की ठुचलता नहीं, न बुद्धि की मन्दता है, 
पाप-कर्म का फल हू ! यदि ऐसा होता तो द्रपद अजुन से शरबीर, 
व्यास जनक वसिष्ठ से ऋषि मुनि ओर ज्ञानी, श्री रामचन्द्र से 
पुण्यात्मा दिव्य पुरुष, शोक तथा दुःख के वशंभूत क्यों होते! 
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और दुःख इन्हें क्यों सताता ! सव महापुरुष शोकाभरण धारण 
करते हैं । दुःख का शूल सहते हैं ! दुःख तथा शोक सत्युरुष का 
अलझार है, सहृदय की सम्पत्ति हे। स्वार्थीजीवन द्वी शोकशूल्य 
है ! बरबरल्ोग ही शोक की वेदना से अनभिज्ञ हैँ! निस्सन्देह 
सब सात्विक प्रकृति मोत पर रोती है, और मौत का निराकरण 
करने की भरसक चेष्टा करती है ॥ 
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( दुखी सनुप्य अपनो चित्तशाला सें बैठा हुआ यह चिन्तन कर ही 
रहा था कि महात्मा लोग डसके दुःख से दुद्धी होकर, अपनी सहानुभूति 
प्रकट करने के लिये, और दुःख में आश्वासन दिल्लाने के लिये, करुणा- 
भाव से उसकी चित्तशाला में प्रवेश करते हैं, और आदर पाकर चित्त- 
वघिष्टर पर विराजमान होते हैं | ) 

आगे आगे वेदमाता सरस्वती आती हैँं। वाल्मीकि ऋषि, 
व्यास मुनि तथा बुद्ध भगवान उनका अनुसरण करते हैं। इनकी 
भावना से दुखी सनुष्य का चित्त सपदि सुरमभित हो जाता है ॥ 
वेदमाता के संदिता-रूप घम्मिल्ल का परिमल, वाल्मीकि ऋषि के 
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श्लोक-परिच्छुद का सौरभ, व्यासमुनि की इतिहास-माला का 
सुगन्ध, बुद्ध भगवान के शान्तिश्रद अनुशाशक्षन का आमोद, दुखी 
ममुष्य के विषाद-युत चित्त को अधिवासित कर परमहरपित करता 
है_॥ माता सरस्वती पुत्रस्मेह से अस्तुतस्तनी होकर, हा जाव ! हा 
पुत्र॒क ! यह शोकालाप कर, दुखी मतुष्य का परिष्चजन कर उसके 
मूर्धा का उपात्नाग्य करती हूँ ॥ बेदमाता के उपात्राण से तत्काल ही 
दुखी मनुष्य का चित्त विशद्‌ होता है ॥ 

बेद्माता अपने आप्त वचन द्वारा यू आश्वासन दिलाती हैं---प्रिय 
जात ! विपाद मत करो ! हुम्दारी द्वानि तुम्दारे ही पितरोंका लाभ है ! 
तुम्हारा प्रियवर कुछ दिन तुम्हारे पास रहकर तुम्दारे पुरुषाओं से जा 
मिला है । अब अपनी संगति से उनको प्रसन्न कर रहा है | तुम 
अमप्रसन्न क्यों हो ? वह मानस-ज्ोक में अब भी तुम्हारे पास ही है. । 
उसे सदा अपने पास समक कर तुम अपना कृत्य तिवांह करो। 
उसका ध्यान कर और उसके निमित्त सुकृत कर उसे परलोक-में 
प्रसन्‍न करते रहो । तुम्हें शोकावस्था में देखकर तुम्हारे परलोक- 
गत प्रियवर सशोक होते हैँ, क्योंकि वह अपले आपका मरा नहीं 
सममभते ! तुम भी उनकी सरा न समझो ! एक दिन तुम्हारा उनसे 
अवश्य मेल होगा-॥। वेदमाता का यह प्रसाशवचन सुनकर दुखी 
मनुष्य का चित्त सावलम्ब हुआ और उसने अपने मन की शंका 
विश्रव्ध भाव से प्रकट की--अम्त्र ! तुम्हारा वेदवाक््य अशंकनीय 
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हैं, किन्तु यद वाद कहां तक सप्रमाणित है कि मनुष्य का इस 
त्ीक में पुनर्जन्म होता है ? इस वाद से में परम हताश हूँ क्योंकि, 
यदि यह वाद सत्य हे तो मेरा प्रियव॒र से त्रिकाल में भी अब 

मिलना न होगा, और हम एक दूसरे को कभी न पहचान 
सकेंगे ओर न प्यार कर सकेंगे ॥ इस पुनर्जन्म-बाद से मानव-छृदय 
का अतीद मर्दन छोता है। प्रेम छा सदभाव असद हो जाता है । 
साहचर्च-जीवन अलीक हाकर स्थाथ-जीवन प्रतिष्ठित होता हें ॥ 
बह सुन कर वेदमाता वोलीं--पुत्र ! निस्सन्देह पुनर्जन्मबाद का 
यह ही परिणाम है कि प्रम की निमृल्य वस्तु मोह प्रतीत हो, 
समस्त ज्ञीवन में निराशा हो, समाज-कर्म शिथिल हो, लोक में 
यह अ्रान्ति दो कि मठुप्प अपने ही कमफल का भोक्ता है, सत्र को 
अपनी अपनी ही पड़े, लोक इूंव या तरे, अपना परलोक सिद्ध 
हो! लोकहिन भी स्वाथहित के निमित्त हो! पुनजन्मत्राद को 
सबंमान्य मानने से टीक यह ही दशा इस समय आदयंजाति की 
है । इस बाई के संक्रमण से आश्ंजाति वेद क्े सोत्साह जीवन 
से पतित होकर निरुत्साह भाव छो प्राप्त हुई है | सच जानो, कि 
मलुप्य की सत्ता कद.पि सनुप्य से प्रथक नहीं । मनुप्य की सत्ता 
का आधार ही श्रम दे जो अकेला नहीं रहना, इसलिये ग्रम 
अबाल्व नहीं। इसलिए पृथक रहकर, शिलावत निःसद्नभाव को 
प्राप्त कर, श्रात्म-कल्याण तथा संपूर्ण-जीवन की आशा रखना 
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सर्वथा निर्मल है। मलुष्य मनुष्य का सघु है, यह प्रेस-रहस्थ . 
सधघु-विद्या** में प्रवोधित कर दिया गया है | इसलिए प्रकृति की 
हितकर प्रवृत्ति में, प्रेम का सदाके बास्‍्ते दुराघात नहीं हो 
सकता | मैं वाग्‌ देवता हूँ, यह मेरा आप्त बाक्य है; कि सदोप 
शरीर छोड़कर सुबच॑सूततु के साथ, पुरुष परमव्योस सें अपने 
घर पितरों के पास निवास करता है, जहां सब प्रियवर मिलकर 
सुख का अनुभव करते हैं ओर अमरजीवन को प्राप्त होते हैं ॥** . 
मरणमर्यादा केवल पंचभूत के स्थूलाकार की है, स्थुलशरीर से 
विसृष्ठ होने पर पुरुप-जीवत अमर है । इसलिये मरना जीवन 
की पूर्णाहुति नहीं, किन्तु दिव्यजीबन का द्वार है | .विधि की इस 
आकूति में पुरुपजीवन की समृद्धि तथा प्रेम की संतृप्ति है. **। इस 
लिये शोक में विषाद न करके प्रम का अधिक अनुभव करो और 
पुनर्भिलल की आशा से सजीब हो ! यह विश्वस्तववन कहकर 
वेद्साता ने अपने करपलृव से दुखी मनुप्य का साश्रुमुख प्र्ञालन 
किया और वाल्मीकि ऋषि की ओर अक्वलि निदंश से संकेत 
किया कि सान्त्वभाषण कर ॥ 

वाल्मीकि ऋषि वोले-देवी सरस्वतीको मेरा.नसस्कार है, जिनकी 
प्रतिसाशक्ति से प्रबुद्ध होकर मैंने रामचरित** के यश का गान किया 
है ॥ वेटा ! तुम्हारा चित्त शान्त करने को रामचरित का एक तत्व 
निरूपण करता हूँ॥ सुनो, सीता और रामकी कथा क्या है! पीड़ा, क्लेश, 
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:ख, व्यथ्रा, संताप, वेदना, कच्छुका भख्डार हे! संसारके इतिहास 
ऐसा कोई जायापती इप्टिगोचर नहीं होता जिसका ग्रहस्थजीवन 
सीताओर रामके गृहस्थ जीवनके तुल्य कप्ल्म्य हो ! यह सुप्रसिद्ध 
इतिहास तुमको विदित है, इसकी पुनराज्ृत्ति की आवश्यकता नहीं ! 
खो, सीता संसारिणी की नहीं, न रास संसारी पुरुष हेँ। दोनों 
का पापरहित तथा पुणए्यशील लोकीत्तर जीवन है! पर दोनों का 
डुःख भी लोकोचर है ! पुस्य और दुःख का संगम इन हो दिव्य- 
चरितों में अठुपम रूप से पाया जाता है । दुःख सद्या पाप-कर्म 
का फल है, यह चाद सीता ओर राम के पुण्य-चरित से असिद्ध 
है। दोनों स्व निरपराध होकर संसार के अपराध से सदा पीड़ित 
हैं ।.इस प्रकार सदा व्यथित-हृदय होने पर भी दोनों सदा कर्तव्य 
परायण हैं ओर सहनशील है । दोनों का परस्पर निरतिशनर प्रेम 
है, तथापि इनका दाम्पत्व जीवन वियोगान्त है ! हा ! ऐसा लोकोत्तर 
सावुजीब्रन टुःखान्त हो, यह क्या विधि की वामता है! मानो, 
विधि की ऐसी ही गति ह कि इस लोक में साधुजीचन दुःखशील 
हो और परलोक में सुखावह ! इसलिय तुम अपने प्रियवर के 
इस लोक की संपत्ति से चब्ित होने पर, निराश मत हो । परलोक 
की. अनल्प संपत्ति की अपेन्षा इस लोक की हानि ठुच्छ ह ! 
देखो, राम बेदेही ने परलोक-हित के लिये जीवन के समस्त सुखों 
का स्वर्य त्याग कर अनन्त दुःख भोगा । इसलिये दमें भी विपद 
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पड़े पर परिदेवना न करनी चाहिये। यह सममना चाहिये, कि 
जिस प्रकार पुरुषोत्तम रामचन्द्र , परलाक में क्षद्धा रखकर, समस्त 
जीवन दुग्त भोगते रहे, उसी प्रकार हमें भी दुल् पढ़ने पर धीरज 
धरना उचित है ॥ सीता और राम का ज्वलन्त उदाहरण निष्कारण 
दुख सहन करने में हमारा परम सहायक है।। देखो गम पर क्या 
क्या विपदू पड़ी--बर से निकासा, प्रासाद से बनवास, पिठ्मरग. 
सीताहरण, भाई को शक्ति लगना, त्री के रपवाद की लक््ता 
ओर उसका निष्कास्ण परित्याग, प्रिया का शाक, झओीर पितृकुन 
के क्षय की संभावना--इस प्रकार दुःख परम्पण ने राम के जीव- 
कुसुम की मानो ग्लपित कर दिया था ॥ सीता ने लोकहित के लिये 
प्रथिवी में समाकर अपने जीवन का बलिदान छिया. ओर गम 
ने मृत-तुल्य हो लोक-दितके लिए जीवित रहकर, इससे भी अधिक 
चमत्कार किया | जीवन मस्ण का कौनसा दुःख दे जो राम पर 
न पड़ा हो और जो राम ने छाती पर सिल रख कर सहन न 
किया हो ! राम का कष्टमव साथु-जीवन आशजीयन का परस 
आदर्श है, इसका अनुकरण करना आर्य पुरुषों का धर्म है । तुम 
भी रामचत्‌ परलोक में श्रद्धा रख कर इस लोक में दुस्ख पर विजय 
प्राप्त करो, ओर मृत्यु का चीरता से सामना करो ! प्रेम की सृत्यु 
पर सदा विजय है ! राम का सीता से इस लोक 


में वियोग 
होकर परलोक में मेल हुआ ॥ तुम्हें भी परलोक में अपने 


पने 
डरे 


शोक सभा ( व्यास भाषण) 

प्रिययर के साथ नित्य-जीवन का सुख अवश्य प्राप्त होगा ॥ इस 
प्रकार सानवना करके वाल्मीकि ऋषिने सुतस्तेहवरश अपने हितकर 
पाणि से दुखी मनुष्यका परासर्श कर व्यास मुनि की ओर देखा ॥ 
पुण्यदेहधारी व्योसमुनि व्रोले -- आदिकवि वाल्मीकि 

ऋषि को नमस्कार हं जिन्होंने लोक में रामचरित का गान 
करके वीररस का संचार किया, और अधीर जगत छो सपेय 
बनाया ॥ तात ! सुनो,-अपने प्रियवर की मृत्यु पर जब लोग दुखी 
होते हूँ और दुखबश उनक। चित किसी प्रकार नहीं मानता, 
तो ऐसा लोकरवभाव हू कि एक को देखकर एक को आश्वासन 
प्राप्त होता 'है, इसलिंचे ऐसे समय पर स्वर्गीय लोगोंका इतिहास * ४ 
सुनाते-६ । जिनके सुनने से यह आश्वासन होता है, कि काल ने 
हम को ही नहीं प्रसा, यह जगत्‌ का भक्षक है ! नरनारी, वांलक 
युवा, शत्रुमित्र सव काल के ग्रास --कोई आज कोई कल-- 
अन्तर केवल आगे पीछे का हं ! देखा गया हैं कि मरते समय 
प्रायः मनुष्य की प्रकति पत्नट जाती हू । मझृत्यु का सामना करने 
के लिये जीवनसंभारको बह निःस्पदतासे त्याग देती हैः और मृत्युके 
चज्षुराग से अतीच मृदुल हो जाती है। इस मृदुभावका करुणात्मक 
स्मरण करके विरह में वन्धु जन श्षुमित होते हूँ। यत पुरुष के जीवनकी 
सव मीठी मीठी चात याद आती हँ--कसा सुन्दर शरीर, कसा फूल 
सा बदन, केसे कुख्चित केश, कैसे नील नेत्र, कैसी स्मितपूर्वामि- 
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भाषिता; कैसा मघुरालाप, कैसी आज्ञाकारिता, केसी सहन-शीलता, 
कैसी सदृवृत्ति, केसा आत्मत्याग, कैसा प्रेम-स्वभाव, इत्यादि 
श्लक्षण भावों का स्मरण करके सुहज्जन वियोग में आलाप विलाप 
करते हैं ! इस प्रकार मरने पर जो हाहाकार मचता है, जो हृदय- 
कपाट का उत्पाटन होता है, जो मनोवृत्ति की वियोग में कल शा- 
वस्था होती है, जो क्षमायाचन और ज्ञमापन के अन्तिम दृश्य होते 
हैं उन सव का इतिहास में हृदयस्पुश्‌ तथा विचित्र वर्णन 
सुनने से, जगत्‌ के समान-ढुःख का अनुभव होने पर, अपने दुःख 
की विशेषता लीन होने से, अपने से अधिक दुखियों का मर्मस्पश्‌ 
चृत्तान्त सुन कर, सृत्यु की अनिवायता का बोध होकर, वियोगि- 
जनों के चित्तको आश्वासन होता हे । यह सान्त्थनात्मक इतिहास 
मेरी भारतकथा में विशेषरूप से उपलब्ध हैँ। अनेक गीताएं 
इस कथाके अन्तर्गत हैं । इनका परिशीलन कर. मृत्युतत्वको 
समझो, कि मृत्यु है ही नहीं, कोई मरता नहीं, सब परलोक को 
जाते हें ! इनमें झृत्यु्नास को दूर करने के लिए अनेक उपपत्तियों 
का वर्णन है, अनेक रृष्टान्तों का उल्लेख है, तथा अनेक उदाहरणों 
का निरुपण है || मेने स्वयं युधिष्ठिर को मृत्युभय से छुड़ाने के 
लिये उपदेश किया है । भारत कथा क्या है, मानो धर्मजीवन के 
उपलक्य में रत्युगाथा है ! देखो, महारथी मरुत्त, सुहोत्र, शिवि, 
भगीरथ, दिल्लीप, मान्धाता, ययाति, अम्बरीप, गय, बेन, कौरच 
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पाण्डवादि जैंसे चलवान्‌ प्रतापी राजा, इन्द्रलोक तक जीतकर, 
सव काल के वश चल वसे ! देखो, ऋृष्णभमगवान जिसके सामू 
हों, बीर अर्जुन जिसका पिता हो, धर्मराज युधिष्ठिर जिसके 
संरक्षक हों, उन सवकी साक्तिमें राजयुवक अभिमन्यु का वध हो, 
सच की ऐसी विपरीत मत हो, यह काल का आधिपत्य दे ! स्वयं 
कृष्णभगवान्‌ व्याथ के तीर से काल वश हों, यह काल को 
साम्राज्य है! काल हो या स्वभाव, विधि हो या यहच्छा, देव हो 
या भवितव्य, कर्मफल हो या ईश्वरेच्छा--सर्वथा मनुष्य मृत्यु के 
अधीन है ! मौत भूलसे नहीं आती, न मनुष्य भूल से जीता है ॥ 
पंचभूतात्मक स॒ष्टि की यह भुवनीति हे ! पंचभूत-पकृति की बेदि 
पर मनुष्य-्दप पशु का चलिदान अनिवाय है ! जरठश्रोत्रिय के 
समान यह प्रकृति मी मृद है! मनुष्य की विवशता देखो कि यह 
अपनी जान का भी आप मालिक नहीं ! न जाने किस पत्ल पत्ती 
वृक्ष पर से उड़जाये ओर जीवन की सब आकांज्ाओं पर पानी 
फिर जाय ! ऐसी अस्थिर अचस्था में प्राणों की स्थिरता की आकांत्ा 
करना सर्वेधा भूल है ! काल के अचोध से तुस अपने आपको 
स्थिर सान कर दूसरे के चल्न चसने का शोक करते हो । इतिहास 
केनेत्र से देखो तुमभी वर्तमान न होकर अतीत हो! 
कालकी इष्टिमें सब भरे पड़े हे ! इसलिए, ब्रेटा ! में हयथ उठा च्ठा 
कर पुकारता हूँ । इस ढुःखमय जगत सें धर्म का कपष्टमव-जीवन 
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व्यतीत करो, उससे इस लोक तथा परलोक में सुख है। यहलोक 
कप्ृ॑मूमि हे, भोगभूमि नहीं ॥ जिस प्रकार -दुखी- पारंडव 
परल्षोंक में परस्पर. सुखपूर्वक मिल कर दिव्य जीवन को प्राप्त 
हुए, उसी प्रकार तुम्हारा भी प्रियचर से परलोक में अचश्य मेल 
होगा , ग्रह रष्टिनियस है। विषाद मत करो, मृत्यु ढवरा परलोक 
में प्रियवर के सतत-साहचय का सख प्राप्त है ॥ यहां का हूटा 
हुआ .प्रेसःतन्तु वहां अवश्य जुडता है, क्योंकि ्रह्माण्ड का हृदय 
प्रेम है ! हे ५ हट 

. इस प्रकार सनोहर वाणी से आश्वासन दिलाकर* व्यासमुन्ति 
ने दुखी मनुष्य का कातर. हृदय अपने करकमल से सपशे कर 
कवचित किया और सप्रम हाथ पकड़ कर भगवान चुद्ध के सामने 
उसे जा-खड़ा किया ॥ भगवान बुद्ध के शान्त-स्वरूप को देख कर, 
उनके सधुरावल्ोकन से दुखी सनुष्य के तरल हृदय में: विश्वांस 
उत्पन्न होकर नवजीवन का संचार हुआ ।। भगवान चुद्ध करसुद्रा 
से आश्वासन दिल्लाकर वोले--आओ, मैं तुम्हारा दुख हरूँं ।॥। तुम 
प्रहले यह दृष्टान्त सुनो । -मेरे पास एक बार कशा गोतमी 'नास की 
एक ख्री रोती हुई आई और कहने लगी--भगव, -मेरा -पुत्र मर 
गया है, उसको तुम जिलाओ, और मेरा.-शोक हरो ! उस ख्री की 
शोक. से परम विहल्ल देख कर मैंने एक उपाय चिन्तन किया और 
उससे कहा--गोतसी,. तुम्हारा लड़का जी सकता है. यदि तुम 
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जाकर थोड़े से तिज्न उस घर से मांग लाओ जिस घर में म्रत्यु ने 
कदापि प्रवेशन किया हो! यहं सुन कर गोतमी वेंग से दौड़ी 
ओर घर घर तिल्न मांगती फिरी, किन्तु इंसे ऐसां कोई घर न मिल 
जिस घर में मौत न आई हो । तच चह-हार कर मेरे पास लौंटी 
ओर बोली, “भगब ! झुझे अब ज्ञात हुआ कि मृत्यु अनिवांय हे, 
इससे कोई घर खाली नहीं। सत्र जगन्‌ काल का कल्ेवर है! 
में अभागिती पुत्र का रुदन करती हूँ, किन्तु मेरा कोई रुदन कंरने 
वाला भी नहीं ! इसलिये आप मुझे अपनी शरण ल्ीजियें | पुत्र 
की पुण्चस्मृति में में आत्मजीवन त्याग कर आज़ से आपको 
वपासिका हूँ .” तुम्हे भी इस दृष्टान्व से संसार की अनित्यता 
ओर अनित्वताक्के कोरण उसके दु:ख और अनात्म भाव का बोध 
होना चाहिंग्रे। चित्त को सदा अबुद्ध और शान्त रखने के लियें 
ज चनके इस स्व॒भावरूप त्रिक का मनन करना चाहिये--अनित्य- 

ख-अनात्म--यह स्मरणत्रय है ! वेदमाताके बचन से तुम्हें खोएं 
हुए प्रेम के पाने की ग्राशा होकर परलोक में श्रद्धा उत्पन्न हुई और 
तुम्हारा चित्त आल्हादित हुआ | वाल्मीकि ऋषि के गान किये हुए 
राम चरित के उदाहरंण से, इस लोंक में दुख भोगने ओर पंर- 
निमित्त दुख का सहर्प आवाहन करने की शक्ति उत्पन्न हुई | व्यास 
मुनि की भारतकथा से धम-जीवन में आस्था च्ड हुईं ॥ मेरा भी 
तुम्हें यही अंनुशासन है, कि तुम प्रेस को न भूलकर उसके पूरा 
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रूप को प्राप्त करो | तुम्हारे प्रेम पर वल्लात्कार आघात होने से 
तुम्हें दुख म्राप्त हुआ हैं| इस दुख की निवृत्ति का सददुपाय, पशु के 
समान भ्रम को भुला देने में नहीं, किन्तु दुःख का विवेचन करने 
में है ॥ तुम को बिदित है, जितनी विचेचना दुख की मैंने .की है. 
शायद्‌ ही किसी ने की हो! जरा व्याधि मरणादि दुःख से 
व्यधित होकर मैंने अपना राज प्रासाद छोड़ा और कापाय-कन्था 
ग्रहण की ! एक दुःखतत्वके विमश में मैंने अपना सारा बल लगाया 
और चुद्धि की आयोजना की । मुझे वोधि प्राप्त हुई कि जीने की 
तृष्णा ठुःखका मूल है, इसका त्याग सुखपर है। दुःख, हुःखे का 
निदान, उसकी निश्ृत्ति और निद्त्तिका उपाय यह आयसत्य चतुष्टय, 
संनोविज्ञान द्वारा, मेंने सिद्ध किया यह सिद्धि प्राप्त करके मेरी 
ध्रुवचेष्टा हुई कि संसारमात्र का दुःख दूर हो । मैंने अपना मत 
लोक में प्रकाशित किया जिससे अगणित प्राणियों का कल्याण 
हुआ। मेरे पास वहुत सी वीमारियों के योग लंहीं, मैं केवल एक 
रोग का मिषक्‌ हूँ। यह अभिव्यापी रोग दुःख रोग हे, जिससे सच 
संसार पीड़ित है; और जिसके निवारण करने होके लिये मैं संसार 
में आया हूँ । मेरे वोधिवृत्ष पर शोक-शान्ति नामक फल लगा हे 
जिसका प्रसिद्ध नाम निर्वाण है।॥ मैंने बताया कि जीने की 
चाहना दुःख हैं। जब तक तुम्हें अपने जीने की चाहना बनी है 
तब तक ही सरने का दुख है ॥ सब की यही चाहना है कि हम 
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सदा जीते रहें, और जिन्हें हम प्यार करते हैं वह भी नित्य बने 
रहें । किन्तु सनुष्य-जीवन स्वभाव से अनित्य है । अनित्य में नित्य 
की चाहना असंविधान हे । इस असंविधान के कारण सब दुखी 
हेँ॥ ज्ञात हुआ कि दुःख का कारण अनित्व-जीवन में नित्य- 
जीवन की चाहना हं, इसलिये जीने की चाहना का त्याग, संविधान 
के कारण, दुख का त्याग है ॥ जीने की चाहना जिस कारण से 
पैदा होती है उसे जाना जाय, तब उस कारण को दूर करके जीने 
की चाहना मिट सकती है. और निव्रृ त्ति प्राप्त तो सकती है ॥ 
जीन की चाहना जिसे अमभिनिवेश** अथवा उपादान भी कहते 
हैं, उसका कारण तृष्णा है, और ठृष्णा का कारण बेदना अर्थात्‌ 
विपय-भोग है । शब्दादि विपयों में सुख्त मानकर मनुष्य जीने की 
चाहना करता है। विपंब्सख का भोग करने से जीने की चाहना 
दृढु होती है, ओर विपयका मनसे त्याग करने पर, जीने की चाहना 
मिट जाती है। और जीने की चाहना सिटने पर संविधानता के 
कारण मृत्यु का शोक दूर होता है और निशृत्ति प्राप्त होती हे ॥ 
यह सम्यगरृप्टि दुःख की निवृत्ति का उपाय है। सतकायहष्टि 
का त्याग सम्यग इप्टि है। सत्कायदरष्टि मलसंयोजन होने से 
टुःखरूप वन्‍्धन ह। इसकी निवृत्ति निर्माण ह ॥ अविद्यादि प्रती- 
त्यसमुत्राद के बोध से, अकरणीयकर्मों का त्याग कर, अधष्टाइ- 
घर्मसार्ग को स्त्रीकार कर, पन्चशीलादि का महण कर, पंचभावना 
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द्वारा, मनुष्य पारमिताप्रज्ञाको प्राप्त करता है, जिससे लोक निष्क्नोश 
होता है' और उसका उत्तम मद्ल होता है || स॒त्यु का रूप ज्ञानने 
की प्रवल् उत्सुकता से भी मृत्यु का भय दूर होता है, यह बात 
साधारण मनुष्यों को भी सिद्ध हे॥ किन्तु जिसने जीवनाभिनिवेश 
को मिटाकर अपना आपा ही न रखा हो जिस पर मृत्यु का व्यापार 
होता है, उसे मृत्यु का भय केसे व्यप सकता है ! 

भगवान चुद्ध का यद ज्ञानोत्कर्प भाषण सुनकर दुखी मनुष्य का 
चित सचेत हुआ और उसने निःशद्भुभाव से यह शंका प्रकट की-- 
भगवन्‌ ! जीवन के निमित्त ही ठुःख की निवृत्ति चाहते हैं । 
जीवन खोकर दुख मिटा तो उससे जीवन का क्या लाभ है! शरीर 
की रक्षा के लिए रोग कीनिवृत्ति चाहते हैं, शरीर पात होने पर 
रोग गया तो उस का क्या फल्न है ! बुद्ध भगवान यह शंका सुनकर 
अधर मुस्कान के साथ बोले--छुनो, जीवन का खोना ही जीवन 
की ग्राप्ति है। अपने जीवन के निषेध में और परजीवन की 
प्रतिष्ठा में प्रेम के सुख का अनुभव है। अपना जीवन, पर जीवन 
में देखने से, सनुष्य अपना जीवन खोकर ही, प्रेमरूप परमजीवन 
पा सकता है ॥ अपनी सत्ता के प्रतिष्ठित करने में परसत्ता का 
आघात है, और परापर भेद के कारण राग ह्वप की प्रवृत्ति है। 
जितनी दूरमें तुम हो उतनी दूर में तुम्हारा प्रियवर नहीं । अपना 
जीवन खोने ही से परापर भेद मिटने पर, अभ्रेद-जीबन प्राप्त 
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होकर, दुख दूर द्ोता हे ॥ 

यह गम्भीर चचन सुनकर दुखी मनुष्य चोला--भगवन ! क्या 
दुख दूर करने के लिये जीवन खोना मीरुता नहीं ? दीरमनुष्य दुख 
से घवराते नहीं उसका सामना करते हूँ ! भगवान्‌ बुद्ध वोल्े-- 
जीवन खोना अपना दुख दूर करने के लिये नहीं । अपना दू ख 
सानकर करुणावश दूसरोंका दुख दूर करनेके लिये है॥। जीवन खोने 
में निज दुख निमित्त-मात्र है, परदुख दूर करना उच्श्य है, इसलिये 
जीवन खोना कायरता नहीं परम पराक्रम है | जितने अंश में 
तुम्हारी सत्ता हठकारी-है उतने अंश में परसत्ता का अपृवाद होने 
से उसे दुघ्ख है. तुम अपने आपे को लिये हुए दूसरों के दू ख 
का कारण हो | इस लिए अपनी सत्ता का त्याग किये ना पराया 
दुख हरना दुष्प्राप्य है ॥ पराया दुख हरने की चेष्टा में अपना दुख 
आप अनायास हर लिया जाता है और सुख रूप बन जाता है, 
यह दूसरी वात है ! तुम्हारा दुःख तुम्हारी अपनी सत्ता की हठ 
से है । इस हठ द्वारा परसचा का तिरस्कार होने से तुम्दारी प्रेमरूप 
सत्ता का आबात है, जिस आबात का अनुभव क्न श अथवा दुःख 
है.॥ इसलिये भोगादि विल्ाससे मुह मोडइकर, अथवा अपने जीवन 
की हठ तोड़कर, प्रत्याहार से जीवन की तृपा को च्रुकाकर, तुम 
परसत्ता में प्रवेश कर, निर्वाणपद को प्राप्त करो ॥ यह निर्वाण- 
पद्‌ सत्ता का अभाव नहीं, जीवन की तृष्णा का अभाव है । पर- 
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जीवन में आत्मजीवन पानेसे परससत्ता की प्राप्ति है। तुम अपना: 
जीवन खोने में जीवन नहीं खोते हो, किन्तु संकीर्ण जीवन से 
सिकल कर उदार जीवन को प्राप्त करते हो जिसमें तुम्हारी 
परमसत्ता की संठ्प्ति है, और निवाण है ॥ 
यह यूढ़ वचन सुनकर दुखी मनुष्य बोला- यदि इस प्रकार जीवन 
खोनेका उपाय करके निर्वाणपदकी प्राप्ति फिर भी अपने ही निमित्त 
है: तो यह भी एक स्वाथंप्रबृति है। इससे हमारी प्रेमबृत्तिका सन्‍्तोष 
नहीं होता । अपने प्रियवरको छोड़कर अपने लिये निर्वाणकी चेष्टा 
कंरना प्रेम का आधात है ! बुद्ध भगवान बोले--मैं बता चुका हूँ कि. 
निर्वाण की प्राप्ति अपने सुख के लिये नहीं किन्तु परपीड़ा दूर करने 
के लिये है । यह वात निर्वाणु श्राप्ति के उपायसे ही सिद्ध है-- 
जीवनाभिनिवेश का मिटाना ही निर्वाण आप्ति का उपाय है ॥ पर- 
पीड़ा के हरने में निजपीड़ा स्वयम्‌ निष्पीड़ होजाय यह प्रेसरूप सदू- 
जीवन का स्वभाव है-अनायास है, इसमें मनुष्यका स्वाथे नहीं ! जैसे 
मनुष्य, लोक का रोग हरने के लिये भिषक्‌ बननेकी कष्ट साधना करता 
है और उसमें अपना दुःख भूल जाता है, उसीप्रकार लोकहितके लिये 
निर्वाणपद्की साधना है ॥ इसलिये निर्वाणसिद्धि स्वार्थपरता नहीं, 
निःस्वार्थ है॥ यह प्रेमका आचुये है, आघात नहीं बोधि प्राप्त-करके 
मैं सदा लोक की सेवा में जगा रहा। अबलोकितेश्वरादि बोधिसत्व - 
निर्वाणपद प्राप्त करने पर भी, जगत की मित्रता के कारण, निर्वास 
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शोक सभा ( बुद्धांनशासन ) 


सुख में प्रवेश नी करते, ओर अपनी निर्वाणसिद्धि छारा सदा 
लोक का हित करने में तत्पर हूँ ॥ निर्वाण निजजीवन की दृष्णा 
का वहिष्कार है, ओर प्रेमहूप परिपूर्णजीवन का स्वीकार है॥ 
तुम्हारा अपना दुख जीवन की ल्ञालसा का फल है। यदि तुमने 
अपनी सत्ता को अपने प्रियवर की सत्ता के आगे मिटा दिया 
होता और उसकी सत्ता को प्रतिष्ठित किया होता तो तुम्हें उसकी 
मृत्यु का शोक नहीं व्यापता, क्योंकि एक तो अमाधात का हुःख जो 
तुम्हारी सत्ता के हठ का फल है न होता, दुसरे तुम उसके मरने 
से पहले ही मर चुके होते, उसके मरने और हछुम्हारे जीवन में 
कोई भेद-भाव न रहता ॥ यह भेदभाव ही दुख का कारण है ।। 
तुम्हें भासता हे कि तुम्हारा प्रियंबर निर्जीच है और तुम सजीच 
हो, इसी विपमता को दुःख है। इस दुख दूर करने का यह 
ही संहज उपाय है कि तुम भी निर्जीब हो जाओ, और प्रमजीवन 
की पूर्नि के लिये निर्जीत्र होकर सजीव रहो ॥ इस प्रकार प्रियब॒र 
को निमित्त वनाकर, निजसुख का त्याय कर, सदा लोक का दुख 
दूर करने में तत्पर रहो ॥॥ 

यह दिव्य-बचन सुन कर दुखो मनुष्य चोला--भगवन, ! 
आपका वचन सत्य है, आपकी आज्ञों शिरोधार्य हैं॥ पर 
इसका - कया कारण हे कि आपं ईश्वरके सम्बन्ध में कुछ 
नहीं कहते । मनुष्य स्वभावतः यह चाहता है कि वह अपने 


डर 


मृत्यु-शोक की शान्ति 


से झँचे किसी देवता को पूजे जो उसके जीवन का आधार 
हो। ईश्वर के न मानने से जीवन आदर्शयुत न रहःकर 
निस्तेज होकर साधारण रूप रह जाता है, और जीवन में कोई 
स्थिर अवल्नस्ब॒ न पाकर मनुष्य नियश होजाता है । बुद्ध भगवान्‌ 
बोले--सुनो, आत्मवाद में ईश्वर का अबकाश है ॥ पहले तुम 
अपनी सत्ता को मानते हो फिर उसे दृढ़ करने के लिये इश्वर 
की सत्ता को हूढते हो, और उसमें विश्वास कर सावलम्ब होते 
हो। मेरा शुरू से अनात्मवाद है। में कहता हूँ तुम अपनी सत्ता 
का निषेध करो | जब आत्म-सत्ता ही न रही तो बताओ उसे दृढ़ 
करने के लिये ईश्वर-सत्ता का अवकाश कहां भ्राप्त है ! निस्सन्देह, 
मनुष्य स्वभावतः ऊपरकी ओर देखता है और अपने लिये अच्छा 
ही अच्छा चाहता है | अपने से किसी ऊँचे पदको अपने जीवन 
का सहारा बनाता है और उसके आगे अपना सिर भुकाता है ॥ में 
इस कल्पना का योग न करके जीवन का अवल्नम्ध जीवनसें से ही 
ढूंढ कर निकालता हूँ. और यह उपदेश करता हूँ कि निशारूप 
निजजीवन की अन्धलालसा का त्याग करो, इसी से संपूर्ण 
जीवनका सूर्योदय प्राप्त होगा ! मनुष्यका यह त्यागरूप जीवन प्रेम- 
स्वभाव के अनुकूल होने से, परम सुखकर है । इस दि्व्य-जीवन 
की प्रभा से जीवनान्धकार दूर होकर लोक में प्रकाश होता है । 
जीवन-ज्वर के नाश होने से जब मनुष्य स्वस्थचित्त होता है. तो 
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शोक सभा ( चुद्धातुशासन ) 


जरा व्याधि मरणादि दुःख का आधार मिट जाने से इनके आने 
प्र भी चित्त में वावा नहीं होती और प्रम का स्वभाव भी वना 
रहता हैं। परप्ी्ा के दूर करने की स्थिरचेष्टा मनुष्य-जीवन 
का अवल्षम्व हो जाती है। परपीडा की निवृत्ति में चित्त प्रसन्‍न 
रह कर सब विषाद दूर होता है और परपीड़ा दूर करने के उद्यम 
में मनुष्य अपनी पीड़ा भूल जाता है ॥ जब निस्प॒ह भाव से अपने 
आप ही को भुला देता हैँ तो आपे के संरक्षक की चिन्ता का 
अचकाश भी प्राप्त नहीं होता। जब अपना आपा ही न रहा तो 
उसका रखवाली कैसा ? और किस दुख की रक्षा ? वह तो ओरों 
का छुख बटोस्ता है ! तुम्हारा मन भी जब दूसरे का दुख देख 
कर इसी तरह व्याकुल होने लगे जिस तरह मेरा तो तुम्हें भी 
अपने सब सुख काटने को.दौड़ने लगे। जब सुख से निखह हो 
गए तो बताओ सुख के दाता ईश्वर के चिन्तत का अवसर कहां 
प्राप्त है ? सुख दुख से निस्य॒ह होने पर यह चुद्धि प्राप्त नहीं होती 
कि सुख दुख का दाता जो ईश्वर है उरका भजन करो | शत्रु का तीर 
लगने पर पहले तीर निकालने की चेष्टा को जाती हे इस वात के 
अन्वेषण करने का तत्काल अवसर नहीं कि तीर किसने फेंका । 
इसी प्रकार परपीडा हरुण करने के सतत उद्यम में निमग्न 
करुणावान्‌ पुरुष के पास ईश्वर के वाद विवाद के लिए एक कण 
भी खाली नहीं। इसलिए मेरे सत में पुरुष के जीवन का 


ड्डड 
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अवलम्व ईश्वर के स्थान में पुरुष ही है। उस का धर्म ईश्वरोपासना 
के स्थान में पुरुष मात्र की सेवा करना है । उसकी मुक्ति निज 
जीवन से मुक्त होने में हे नकि केवल्य प्राप्त करने में | उसकी 
संतुष्टि बैठकर भजन करने में नहीं किन्तु दूर, दूर-.फिर कर 
प्राणियों का दुख दूर करने में हे। एक प्राणी का भी दुख दूर 
करने से जो मेर। चित्त प्रसन्‍न होता है. बह लाख पूजा पाठ करनें 
में नहीं। मेरे इस मत में लोक का अधिक दित है, तुम्हें. भी 
उचित है. कि तुम आत्मजीवन का परित्याग कर लोक के. दुख 
में दुखी होकर सुख का अनुभव करो। तुमने .सुना होगा, 
*६साकंण्डेय पराण में विपश्वित्‌ के इतिहास का वर्णन है.। विपश्वित्‌ 
के सन्निधिमात्रस नरकवासियों की पीड़ा दूर होती थी. यह 
देखकर उसने अपना स्वर्ग स्थान छोड़ दिया और , अपना सत्र 
सुख त्याग कर दिन रात नरको जीवों की पीड़ा हरने में सह्ष- 
लगा रहा | इसी प्रकार तुम भी निज जीवन में सुख की इच्छा 
न रखते हुए परपीडा के हरसे में लगे रहो, इसस मृत्यु-शोक की 
शान्ति होगी और प्रियवर का अधिक सामीष्य प्राप्त होगा । शोक- - 
शान्ति इस लिए नहीं कि तुम अपने अमीत प्रियवर को भूलकर 
जीवन में सुख भोगो । यह इसलिए है कि तुम उसकी सम्रवस्था 
को प्राप्त कर उसका सतत साउुब्य प्राप्त करो और उसके निमित्त 
भाव से लोक का उपकार करो । शोकावस्था में ज़ीवन की चाहना 
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शोक सभा ( बुद्धानशासन ) : 


चनी रहेने से तुम्हें प्रिययर की समवस्या प्राप्त नहीं हो सकती 
जों तुम्दारी अमिलापा हैं। जीवन की चाहना मिटा देंने से उपरंत 
भाव को प्राप्त हांकर शोक-शान्ति द्वारा प्रियवर की समचस्था 
भाप्त होगी, जो तुम्हें अभीए है, ओर सद्गप है ॥ ; ह 
* जो लोग सुख में हैँ वह शंका करते हैँ कि में जीवन का दुःख 
चाद प्रचार करता हूँ । यह उनकी भूल है। उन्हें अभी जीवन- 
मरीचिका का सरस्थल दिखाई नहीं दिया है । अपने चरिक सुख | 
में वह इतना भग्न हैं कि उन्हें पराया दुख दिखाई नहीं देता! 
मैं कह चुका हूँ कि जब पराया दुख अपना दुख वन जाता है तो 
दयालु डृदय को अपना सुल्र भी दुख रूप हो जाता है । में संसार 
के दुःख वाहुल्य में अपना दुख मान कर, दुश्खतत्व का अधिक 
विवेचन करता हूँ | किन्तु दुख मेरी कल्पना का दोष नहीं, वस्तु 
॥ मेरा निराशांबांद नहीं, क्योंकि मैं संसार के ढुख दूर 
करने का मार्ग प्रदर्शित करता हूँ ॥ तुम्हें भी मेरा यह अनुशासन 
है कि तुम अपने खुख॒ की आशा छोड़कर दूसरों का दुख दूर 


कक. 


करने के यत्न में खुख का अनुभव करो । इस प्रकार निजजीवन 
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निरपेक्ष होकर तुम्हारा चित्त शान्त होगा ओर जीवनामिनिवेश 
नें पर तुम अपने प्रिववर के अधिक समीप होगे ओर 
का भी उपकार होगा ॥ यह कहकर भगवान बुद्ध ने ढुखी 


मनुप्य का दवाथ पकड़ा | भगवान के करकसल के स्पर्श से तथा 
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अत्यु-शोक की शान्ति 


उनके दिव्यभाषण के प्रभाव से दुखी मनुष्य का चित्त .शान्त 
हुआ और बोधि प्राप्त हुईं। जीवनोपादान के त्यागप्रत्यय की 
छटा से वह देदीप्यमान हो गया। और नवजीवन के संचार से 
उपरतभाव को प्राप्त होकर, अपने प्रियदर के समानभाव तथा 
सामीप्य का अनुमच करने लगा ॥ प्रेम की मृत्यु पर विजय पाने 
से उसका मन निर्मीक हो हर्षाह्लास में नृत्य करने लगा, और 
यह आलाप कर वह भगवोन बुद्ध के शरणागत हुआ--बुद्धं 
शरण गच्छामि ॥ 
कू.. # के 


अनित्य-दुःख-अनात्म 
रघ्ड घ् घ्ड 


निर्देशस्थल तथा टिप्पणियां 


९, ( एक में अनेक और अनेक में एकता का अनुभव )--न्रह्म 
का आदिसंकल्प-बृहदास्ण्यक १,४.३.-तस्मादेकाकी न रसते, 
स द्वितीयमैच्छत्‌ ॥ १.७.१७--तस्मादपि एतर्हि एकाकी कामयते 
जाया मे स्यात्‌ ॥छान्‍्दोग्य ६.२.३.-वदै क्षत वहुस्यां प्रजायेयेति ॥ 
इसलिये अकेली आत्मा का आनन्द मोज्च नहीं, मोक्ष संगत 
रूप ऐक्य है ॥) 

२, ( सव अ््लनो| सहित सशरीर पुरुष का पस्लोक् गमन )-- 
तेत्तिरीय सं०५.३.४,.२--सब तनु: सह्ृः॥ अयववेद ४.६.११- 
त्वा प्रविशांमि'”“सबंतनू: सह यन्मेस्ति. तेन;॥-९८.४,६४--- 
साह्वा:स्वर्ग.पितरों मादयध्वम्‌ ॥ श. प... ब्रा5--४,६.१.१ | 


श्र 


-निदे शस्यल 


११.१,म.६ | १२.८.३.३१ ॥ बृहदारण्यक ४.४-२--तसुत्कामन्त 
पराणेनत्कामति प्राणमनूत्कामन्त सर्वेश्राणा अनूतुक्कासन्ति(शांकर 
भाष्य व, सू, २४,६१७) श्वेताश्व, ४५१२; सांख्यकारिका ४०- 
४२. सांख्यसूत्र ६.६.६--लिह्नशरीरनिमित्तक इंति सनन्‍दा- 
चाय; ॥ योगवासिष्ठ--आतिवाहिक शरीर ॥ 


३. ( परलोकगमन, प्रियजनों से परलोक में मिलना, परलोक में 
अमर जीवन तथा अधिक सुख की प्राप्ति ) ऋग_ १०.१६-१--- 
४॥ (-अजो भाग ) ॥ १०. १४. ७.॥ प्रेहि, यत्रा- न: पूर्व 
पितरः परेयु: ॥ ऋग्वेद १०-१४-८--संगच्छस्त पिठ्मि: 
संयमेनेष्टापू्त नपरमेव्योमन्‌ । हित्वायावर्य॑ पुनरस्तमेद्दि संग- 
च्छस्तर तन्‍वा सुतर्चा: ॥ ६ ११३.११.--यत्रालन्दाश्व मोदाश्व 
मुदः प्रभुद आसते | कामस्य यत्राप्ता: कासास्तत्रसामस्ृत' कृधि॥ 

'. अथव १८,४१,३ यत्रादित्या सघुभक्षयन्ति ॥ देखो, “मधु! नोट 
' २० ॥ ६ सृत्यु छवारा परलोक में नवजीबन की प्राप्ति, सृत्यु में 
जीव की समरद्धि, इंश्वरेच्छा की पूर्ति, और परम प्रेम की ठृप्ति ) 
काठकशभ्रुति:--दाहकर्म ( १३, ११ )--“आजकूत्ये त्वा स्वाहा । 
कामाये त्वा स्वाहा:। समृध्द्ये त्या स्वाहा ॥ (ते, सं, ३५,२२ ). 
अस्मात््वमभिजातोसि, त्वद॒यं जायते. पुनः, असो स्वर्गाय- 
लोकाय स्वाह्य ॥ देखो (अथव वेद ६,१२०,३) नोट २१॥ भूमु वः 
'स्वर्लोक के ऋमानुसार परलोक .की स्वतःसिद्ध प्राप्ति और 


श्र 
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पिठलोक में अधिक ओनन्‍्द--बृहदार ४.३. ३३--अथ ये शर्ते 
मनुष्याणा. सानन्दा: सएक पितृर्णां जितलोकाना मानन्दः ॥ 
४. (्रेम जगत का मूलाधार है)--कठ, ८, १७--प्रिया नो नाव ॥ 
कापिप्ठल२८,२--विश्वशंमू:साधुकर्मा ॥ इह॒दारण्यक ४,६,२१ 
सहेतावानास यथा स्त्रीपुमांसीसंपरिष्वक्ती, स इममेवात्मानं- 
इेधापातयत्‌, ततःपतिश्क-पत्नीचाभवताम्‌ ॥ 9,१,३--म्रियमि- 
. त्वेनदुपासीत ॥ गीता १८,६४--प्रियोडईसिसे ॥ ११,४९४ प्रिय: 
प्रियायाह्सि देव सोढुभ्‌ ॥ 
४. ( आत्मा साक्षी होने से अमर है )--करोशीतकीय ३) ८/-+ 
* नरूपंबिजिज्ञासीत द्र॒ष्टार॑विद्यात_॥ केन, १९--प्रतिवोध विदितं 
मतम्‌ | भामती--नहि जातु कश्चिदत्रसंदिग्ये5हंवांनाह॑वेति नच 
विपर्यत्थति नाहमेवेति ॥ नहि वालस्थविरयो: शरीरयोरस्ति 
मनागपि प्रत्यमिज्ञानगन्धो चेनेकत्वमध्यवसीवेत । तस्मादू 
येए व्यावत्त मानेपुयदनुचत ते तततेभ्यो भिन्न यंथा कुसुभे मय: 
सूत्रमू ॥ शांकरभाप्य २, २, ४, रेप--अन्यस्थावगन्तुश्चश्ठु: 
साधनत्य प्रदीपादिप्रथनदशनात_॥ ( केन २) चह्ुपश्चन्लु॥। 
आत्मा नित्यः विनाशसामग्री रहितत्वात --वेदान्त सिद्धान्तमुक्ता 
चली ॥ इस सवका यह. आशय है कि दृश्य के मिटने पर द्रष्टा 
>नहीं मिटता और छृशम का समन्वय द्रष्टा के साथ वना 
रहता हे.। विना सूत्र जिस प्रकार कुसुम की साला नहीं 
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बनती उसी प्रकार विना -छुसुस, सूत्र मालात्व को प्राप्त नहीं 
होता |: द्रष्टा रष्य को साथ लिये रहता है ॥ मशको दुम्बुरे 

: चैक परथक्स्वमपिदश्यते।। म० भा ॥ त्वां विना निःस्वरूपो्ड 
मां विना त्व कर्थ स्थित:--प्रकाशानन्द ॥ 


६; पुनर्जन्मवाद -वेदजिहित नहीं । उपनिपत्कल से पाया जाता 


है । सम्भव है कि आर्योः ने श्रुतिहीन वर्वरजाति के लोगों 
से यह अहण किया हो॥ खोंड लोगों में उनका पुरोहित, 
बच्चा पैदा होने के सातवे” दिन आकर बताता हे 
कि पुरुषाओं में से किसका जीच इस चच्चे में पेदा हुआ 
है, वह-ही नाम उस बच्चे को दिया जाता है | असंस्क्रत 
जातियों का यह मत, महाभाष्यकार पतञ्जलि की इस आज्ञा 
का कि पौत्र का नाम पितामह के नाम पर रखना चाहिए, 
>आधार प्रतीत होता है ॥ यरुवा लोगों का पुरोहित 


* “बच्चा पेंदा होते ही, आकर बताता है कि पुरुषाओं 


* में से किसने आकर. जन्म लिया हैः ॥ मक़ूओ और 
जूंनी लोग अपने इप्टदेव कच्छुप, ऋतक्ष, मग, ओर बृक में 
मनुष्य के जीव का पुनजन्म मानते -हैं। साईवेरिया के 


:' -गिलंयक लोग ऋत्ञ ही में मनुष्य का पुनर्जन्म होना बतलाते 


> अ॥ 


हैं: ॥ दार्शनिकों ने कर्मवाद. से समन्‍्त्रय करने के लिये 
प्‌नजन्मवाद-स्वीकार कर लिया । यदि इस जन्म में दुःख का 
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कारण पापकर्म नहों मिलता तो कल्पना की, कि पूव जन्म 
होगा जिसके पापकर्म का फल इस जन्म में दुःख भोगना 
पड़ा ॥ दाशंनिकों का यह सत वेद-संहिता में प्रतिपादित 
नहीं ॥| इस कर्मचाद से ईश्नर की वेपन्य और नैघृ स्वदोष से 
तो रक्षा हो गई किन्तु कर्म्रधान हो जाने से ईश्वर का अपना 
मूलच्छेद होगया। स्वाभाविक चेष्टाओं की व्याख्या भी पूर्े- 
जन्म की स्मृति के आधार पर करना ठीक नहीं। यदि ठीक 
भी हो ( योगयृत्र ४. १०. व्यास तथा वाचस्पति ) तो कोई 
हानि नहीं। पुमजन्स का आक्तेप मनुष्य जन्म की प्राप्ति के 
उपरान्त आरम्भ होता है, जब जीवन स्व्रति और विचार 
सम्पन्न हो जाता है । मनुष्य का पुनजन्म स्पृति्तय के काख्य 
स्रप्टिविकास के नियम-विरुद्ध पड़ता है और सहृतरूप 
भनुष्य-जीवन की साथकता का संहार करता है, जो त्रह्म के 
आदि संकलंप और श्रति के विरुद्ध है. ( नोट १. २.३) ॥ 
वर्बेर जातियों में कमंचाद जादू के रूप में पाया जाता है ॥ 
उनका जादूगर जादू के कर्म से सेंह वरसा सकता है ओर 
अभीष्ट प्राप्त कर सकता है ॥ इनके मत सें मनुष्य को जो 
डुख प्राप्त होतो है वह देवता के कोप का फल है | इनका 
देवता भय का पात्र है प्रेम का नहीं, वह वलिकर्म छास संतुष्ट 
: झोता है उपासना से नहीं ॥ इस अन्वेषण से प्रतीत होता हे 
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कि कर्मबाद तथा पुनर्जन्मबाद श्रुतिप्रमाणक नहीं।॥ हमारी 
यह भूल दे कि अज्ञात को ज्ञात करने की चेष्टा करने में 
कोई बाद खड़ा कर लेते हैँ, चाहे उसके जानने में हम 
कितने ही असमथ क्यों न हों ! 

७. एक ईश्चर में यदि अनेक की प्रतिपत्ति न मानी जाय तो ब्रह्म 
का यह आदि संकल्प मिथ्या हो जाता दे--बहुस्यां प्रजायेय 
( तैत्ति-२. ६. १ छां ६. २. ३ )॥ रूपाणि देव: छुठते बहूनि 
(ृहदा ४. ३, १३) ॥ सोष्त्मानमभिध्यात्वों बच्दी: प्रजा 
अस्जत (मैत्रा २.६) ॥ बहीः प्रजाः पुरुपात, संप्रतता: 
.( मुदडक २. १. ५.) ॥ इसलिये इस लोक के जीवन की 
मित्रता परलोक में सफल होती है न कि बाधित ॥ 

८ (भवितव्य)--ताह्ुशी जायते बुद्धि व्येबसायोपि ताहशः ॥ सहा- 
यास्तादश'श्वेब याद्रशी भवित्तत्यता ॥ कमंणा बाध्यते बुद्धिन 
बुष्द्याकर्म बाध्यते । सुवुद्धिरपि यद्‌ रामो हेम॑ हरिणमन्वगात ॥ 
भगवन्तो जगजन्नेत्रे सू्याचन्द्रमसावपि | पश्य गच्छुत एवारत 
नियतिः केनलद्वयते ॥ नाप्राप्तकालो म्रियते विद्ध: शरशत 
रपि । कुशाप्रणापिसंरूप्ट : प्राप्कालो न जीवत्ति ॥ (माक ण्डेय) 
( बृहदारण्यक २. १. १२ ) नेन पुराकालान मृत्युरागच्छ॒ति ॥ 
तोत्ति, २, ८5) ५५ कठ ६, ३) अस्यभयात --स्रत्युर्धावति 
पंचम: ॥ छोन्दोग्य ८. १२, १. शरीस्मात्त मृत्युना ॥ ( ऐत- 
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- रैय २, ४ ) मृत्युरपानो भूत्या नामिंआविशत्‌ ॥ ( गीता १०, 
३४ ) सुत्युः सर्वहस्थाहम: || ( १८-६० ) ईश्वर: सर्वभूता 
नामू--श्रामयनसव भूतानि ॥ (रघुव श 5, ४६)--ल्लगियं यदि 
जःब्रितापहा, छंदय्रे कि निहिता न हन्ति साम, । विपमप्यमृतत 
क्वचिंद्‌ भवेत्‌, अम्ृत' वा विपमीश्वरेच्छुया ॥ व्यास साप्य 

( योगसृत्र- ६-१४ ) में चित के अपरिद्ष्ट धर्म का वर्णन है, 
जो दिप है-चित्तत्य इवेधर्मा: परिच्टाश्वा परिव्ष्राश्व इत्यादि।॥ 
(६-पहल्ला ) यदि प्रकृति की प्रवृत्ति को चुड्धिसंगत न माना जाय तो 
यह भ्त्यय कि पुरुष मरकर परम गतिको आप्त होता हे मिथ्या 
हो जाता है। इस के मिथ्या होने पर जगत भअ्रमरूप हो 
जाता है और धर्म विप्लव होता हे, जिसे मानने को मानव 
हृदय कद्ापि तथ्यार नहीं ॥ विधि की साथंकता पुरुष 
के निमित्त द्वी मानो जा सकती हू अन्यथा नहीं, क्योंकि पुरुष 
ही सब्र मूल्य का उपमान है । इसी लिए पुरुष अमर है | 
(६-दूसरा ) अज्जुन के आश्वासन के लिए व्यास परलोक 
से अभिमन्यु को चुलाना चाहते दूँ, पर कहते हैं. वह आवेगा 
. “नहीं, .क्योंकि परलोक में इस लोक की अपेक्षा अधिक छुख 
' -है॥ देखो नोट: २९ ज०। 
१०. पद दर्शनों में श्रायः अनीश्वस्वाद्‌ ही पाया जाता है।॥ पर- 
. . ज्ञोक का न मानने वाला नास्तिक कहलाता है, नकि 
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ईश्वर का न मानने बालां--( पाणिनि ४. ४: ६० ) अस्थि 
न्ास्ति दिप्टं सति:॥ केवल कास्णरूप ईश्वर का तिरस्कार, 
देखो; (्‌ बहसूत्र २. २. ७छ. ३७ ) पत्युरसामझस्यात_ ॥ 
बेदांत में ईश्वर परमसत्ता नहीं, वह भी निगु ण त्रह्म॑ में लीन 
हो ज्ञाता है ॥ वृहदा १. ६. १०- अथयो5न्यां देवतामुपास्ते 
जन्योसावन्योहमस्मीति नस वेद यथा पशुरेव सदेवानाम,॥ 
सांख्य का अनीश्वरवाद प्रसिद्ध है ॥ योग में जहां साधन के 
ओर उपाय हैं वहां एक ईश्वर भी है, ईश्वरोपासना की कोई 
विशेषता नहीं-ईश्वस्मशिधानादूबआ ॥ वेशेषिक तथा न्याय 
ईश्वर को कर्म से मर्यादित करते हैं | शंकराचार्य ने भी लिखा 
है। ईश्वसस्तु' पजन्यवद्द्रष्टव्यं:॥ वात्सायन का कहना है कि 
पुरुषकारमीस्वेरोष्नुगहाति ॥ किन्तु पृच मीमांसा में इस 
मत का इस प्रकार निराकरण कया हे--ईश्वरेच्छा यदीष्येत 
सैवस्याल्लोककारणम_ । ईश्वरेच्छात्रशित्वे हि निष्फला कमे- 
कल्पना ( श्लोक वार्तिक ) ॥ वोधिचया में इंसी आशय को 
यू' प्रकटः किया है--ईश्वरतः क्ंण एवं महतसामथ्यमेव 
प्रकाशित स्यात -। तद्वर कम व पयु पात्यम_॥ पूव मीमांसादि 
सतों ने ईश्वर का तिरस्कार कर कर्म भ्रधान माना है--न 
' तावत_ पड़गुणईश्वर: सेद्धुमहति(न्याय कणिका वाचस्पति) ॥ 
महाभारत ,में द्रौपदी विधाता का इस प्रकार निरा- 
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करण कंरती हे--हिनस्तिभूते भू तानिच्छुद्रकृत्वायुधिष्ठिर । 
'न साहपित॒वद्‌ राजन्‌ धातामूतेपत्त ते ॥ रोपादिवग्रवनत्तोड्य 
” यथायमितरों जन: ( चन. ३०. १--४३ ) ॥ किन्तु महाभारत 
के इस पद में कर्म का निराकरण कर ईश्वर ही को सुख 
दुःख का दाता माना ह---अज्ञोजन्तुरनीशो5यमात्मन: सुख- 
दुःखयो: । ईश्वसप्रेरितो गच्छेत_ स्त्रग वाश्वश्रमेवत्रा ॥ इस 
ईश्वरबाद के अनुसार मनुप्य का दुःख उसका अपना कर्म- 
फल्ल नहीं किन्तु सब दुःख ईश्वर की ओर से परोक्ष सुख के 
निमित्त श्राप्त होता हैे:--( ऋग्वेद १०, १२४. ४. ) यंकामये 
तमृतमुप्रं ऋणोमि ॥ निजपद पर लाने के लिये ईश्वर जीव 
को शोक में डालता हे---वाप्कलमन्त्रोपनिपत ---परः स्मियानो 
अविवरस्थ शोक किंसीमिच्छरणं मन्यमान: । न हंत्ताहम- 
प्रणीयस्व्रविष्ठामित्याजहामि शपमानभिन्तु ॥ काठक श्रुति में 
दुःखका आवाहन इस प्रकार किया हे--यभोराजा प्रमुणीभि: 
पुनातु॥ लक्ष्मीतन्त्र में भगवानका यह उपदेश है कि जिसका में 
भला करना चाहता हूँ उसका धन छीन लेता हूँ, उसका या उसके 
' बन्धुजन का नाश करता हूँ, ओर उसके लिए रोग उत्पन्न करता 
हूँ--पस्यातुमहमिच्छामि, तस्य वित्त हराम्यहम्‌ ॥ वेंधूनवानाशयि 
ध्यामि व्याथीजुत्पादयाम्यहम्‌ ।'इन चचनोंके अनुसार दुःख कमे- 
फल नहीं, ईश्वर्मसाद है।। गीतायामू-मत_प्रसादात, तरिष्यसि || 


डर 


' श्र, 
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सार्केण्डेय पुराणे--महाभाया हरेश्चेषा तया सँमोह्यते ज॑गत |। 
मनोविज्ञान द्वार। यह कहा जा सकता है कि सँगमें दु:ख है 
इसलिये दर्शनों में निःसज्ञभाव का प्रतिपादन किया है (बहुमि- 
यगेि घिरोधो रागादिभिः कुमारी शैंखवत,-सांसू, ७, ६।॥। 
तस्मान्नि:सँवन्धो निर नन्दश्चमोत्ञ:--पाथ सारथि: ॥ आत्य- 
न्तिकद॒ुःखनिनरत्तिलक्षण... पाषाशसहशों सोक्षो भवतीति 
वंशेषिकसतसू--प्रपँचहृदय ॥ दग्घेन्धनानलवदु पशमो मोक्षा- 
प्रशस्‍्तपाद भाष्य ॥ समेति मूल दुःखम्य न समेति च लिवर ति; 
महाभारत तथा मार्कण्डेयप राण ॥ ३५, ६॥ किन्तुमभोविज्ञान 
की यह रीति धर्मोपदेश नहीं ठहराई जा सकती, इस में और 
स्वाथचाद में क्या भेद है ! अपरब्य च तन्‍्य का शिल्ाभाव 


; शैना ज्ह्म के आदि सँकल्प के विरुद्ध हे जिसमें चहुत्व का 
प्रतिपादन किया है, तदनुसार . निःश्रेयस संगतिरूपसौहद में 


संपन्न है. अन्यथा नहीं ॥| मानवढ़द्य दुःख भोगना स्वीकार 
करता है, दृषद्वत्‌ हौनां उसके लिये अस्वाभाविक हे ॥ प्रेम 
प्रकाश की प्राप्ति के लिये दुख को छाया में चलना उसे सदा 
स्वीकृत रहा है ! बर  वृन्दावने रस्ये श्वगालत्वं ब्जाम्यहम। 
नच वेशेबिकी सुक्ति प्राथयाति कदाचन--गदाधर मुक्ति- 
बाद तथा वेदान्त सिद्धान्त झुक्तावल्ली ॥ 


१२, आये धर्म ने ईश्बर को फिल्‍्ल माना है, इस्लाम ने नहीं-- 


द्० 


द्प्ण 
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(ऋग्‌१,१,६) सन: पितेव सूनवे, ॥ (वाजसनेयीसं०) पितासि .. 
पितानोजोधि ॥ (बृहदास्ण्यक्र १,५,१) मेघया तपसा जनयत्‌ 
पितां ॥ ऋग --त्व॑ जामिजनानाम्‌॥ (गीवा ६,१७। ११४३ 
४४ १४,४)--पिताहमस्थ जगत:, पितासिलोकस्यचराचरस्य, 
पितेब पुत्रस्य सजेवसख्युट, अहंत्रीजप्रद: पिता ॥ इस पिता- 
पुत्र सम्बन्ध में दु:ख का स्थान क्यंचित्‌, श्रद्धांके आधार पर, 
पत्र के हितकर ही माना जा सकता है ॥ 


, कर्मवाद यह हे कि मनुष्य अपने ही किये का फल पाता है, 


अनजित दुःख का भागी नहीं होता ॥ यह मत, वेद--संहिता 
में नहीं पाया जाता। वेद में वरुणादि देवताओं के रक्ता 
करने पर ही मनुप्य की सज़ा होती है ॥ त्राह्मए ग्रन्थों में कर्म 
प्राधान्य है, किन्तु कम अज्ञविधि है, जो जादू की सी क्रिया 
है ॥ दी पुरुष के संसर्ग से प्रजा की वृद्धि होती है, इसलिए 
यज्ञ पर तत्साव्श्यकर्म किया जाता था कि लोक परलोक' की 


' ब्रृद्धि हो (तैत्ति० ब्रा० ५:४५; ३-४ रेत: सिचम्‌ ॥ ते त्तिव्जा० 


६,५, ८॥ कठकापिप्रल-यत_ पत्नीअपडपप्रवत्त यतिं मिधुन 
एज रेत: प्रसिच्चति ॥ द्वाह्यायणश्रोत--मिथुनोसम्भवेतां 
योवर्णोलसरन॥ जैमिनी ब्राह्मषण--गोसव:, तत्यत्नतम्‌ | उप- 
मातरमियादू, उपस्वसारम, डपसगोत्राम्‌, तेनेहपुस्यकेशो योघे- 


*. निरीजे शैन्योराजा । उपनिपत_ कांल में कर्म का 'यज्षरूंप अर्थ 


हा 


भ्षु 
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न.रहा और पुण्यापुण्य करके वश पुनजन्म मानाजाने लगा। 
याह्षवल्क्य ने चुपके से आत भाग को- यह मत सममाया-जूह- 
दार्ण्यक (३.२.१३)बौद्धोंने इस सत का घर घर प्रचार किया, 
दर्शनों ने इसे स्वीकार किया। इस प्रकार कर्म तथा पुनर्जन्मवाद 
हिन्दू सभ्यता का अंग होगया। किंतु दाश्शनिकोंका यह मत भक्ति 
वाद को अभी तक स्वीकृत नहीं। कर्म और ईश्वरमतिपत्ति,पुन- 
जन्‍म और परलोकगमन के विपय में जो शाज्ों में एकार्थता 
का प्रयत्न किया गया है चह्‌ अभी तक सफल नहीं हुआ ॥ 


'कमें प्रधान होने से ईश्वस्पसाद वार्तामात्र हैः स्वर्ग से लौट- 


कर पुनर्जन्म की प्राप्ति सष्टिविकास के नियम का उल्दन है | 
परलोक भें कर्मफल भोग कर इस लोक में फिर जन्म लेकर 
कर्मानुसार फल-भोगना कर्ंवाद के असद्नत हैं।श्रेय को 
प्राप्त कर द्ेय की ओर लौटना परलोकस्थितिका वृथा तिरस्करण 
है । संगति रूप प्रेम का आघात इस लोक में हो अथवा 
परलोक में, मानव हृदय की सद्भावना के सदां प्रतिकूल 
है ॥ हन्दू धर्म में यह विसंवाद वरावर जारी है ॥ सानव- 
हृदय की तुष्टि जो जीब के पिहलोक में जाने से होती है 
इस लोक में पुनजन्म से नहीं॥ कालिदास अज को. स्वर्ग 


. भेज कर प्रिया से मेल कराने में सन्तुष्ट हँ--पूर्वाकाराधि- 
', कतररुचा सह्ृतः- कान्तयासौ- लीलागारेप्वस्मत पुलन॑न्द- 


दर 
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नाभ्यन्तरेपु ॥ स्वर्ग में अकेले रहना कद्ापि रुचिकर नहीं, 

सब वन्धुजन की वहां संगति होना मानवहृदय की तुष्टि 

ओर सृष्टि की साथकता के लिए परमावश्यक्र है। इसलिए 

महाभारत स्वर्गारोहणपर्त्र में युविप्तिए कहते हँ--कि मे 

, भ्राठृविद्दीनत्थखरग ण॒ सुस्सत्तमा: । यत्र ते मम स स्वर्गो नाय 

खर्गामतों मम । न ते रहंबिनारंस्थ आ्राहभिज्ञातिमिस्तथा ॥ 

महाभारत का विय्ोगान्त जीवन स्वर्ग के संयोगान्त जीवन ही 

ः म॑ सम्राप्त होता है । युधिप्ठिर सव अपने प्रियजनों से मिलते 

हैं, उन्हें पहचानते हैं, और उनके साथ वहां सदा निवास 

करते हँ--भीमसेनमथापश्यत_ तेनेंबवपुषान्वितम्‌ । दीप्यमान 
स्ववपुपा साइश्वेनेंच सूचितम्‌_ इत्यादि || 

१४. जब कमंवाद का प्रचार बढ़ा तो पुण्यशीलजनों का दुःख देख 

कर ऐसे अनेक कथानक बनाये गये जिससे यह सूचित हो 

कि इस जन्म का दुःख पृ्व॑जन्म के कर्म का फल्न है, कर्मवाद 

मिथ्या नहीं ॥ जेंस दशस्थका पुत्र-वियोग, श्रवणके चधका फल 

. है किन्तु रामको दशरथ का शोक जो व्यापा वह ऐसा सामान्य 

डुख है कि उसकी कोई विशेष कथान वन सकी॥ इसी प्रकार 

, भहभारत में अणी माण्डव्य का धर्म को शाप, जिसके बश धर्र 

ने विदुर का जन्म लिया, कर्मवाद को पुष्टि मे वार्ता है । इस 

वार्ताने अणी माण्ड्यके सहनशील जीवन को किस घुरी तरह 


. ६३ 


। 
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बिगाड़ा है । (म, भा, आंदें १८७, १०८) अणो माण्डव्य पर 
चोरीका झूठा अपराध लगाकर इन्हें शूल्ली दीगईं थी। शूल्री पर 
यह न मरे और न इन्होंने शूली देनेवालों को चुरा कहा-दोपत: 
क॑ गमिष्यामि नहि मेउन्योपराध्यति ॥ यह शूल्ञी पर से जीते 
'इतार लिये गये ॥ धर्म ने कहा कि तुमने बचपन से पत्तियों 
की पूछ में तिनके चुभोये थे इसलिए तुम्हें शूली दी गयी। 
उन्होंने धर्म को शाप दिया कि वह शूद्र का जन्म ले और .यह्‌ 
मर्यादा स्थापित कीं कि चौदह वरस का आयु तकं मनुष्य को 
कोई पातक न लगे । आचतुर्द शका;द्‌वर्पोन्न भविष्यति पातकम|। 
जो अर्मास्डब्य शूत़ी पर भी किसी को बुरा नहीं कद्दता,वह 
धर्म को शाप दे, यह कर्मवादियों का हाथ है ! तथापि चौद्ह 
बरस तक कर्म-फल प्राप्त न हो यह कर्मचाद का स्पष्ट तिरस्कार 
है। चोरों को भी शरण देने वाला, औरों के पाप से शूल्री पाने 
बाला, पापियोंका भी भला चाहने बालां,धर्म अर्थात ७७”का 
बन्धन न मानने वाला,कमवादका भद्ग करनेंवांला,यह तपंरवी 
अगीमाण्डब्य महाभारत का मसीह है,जिसने निरपराघ शूल्ी 
_ खाकर यंद्‌ सिद्ध किया, कि दुःख कर्म फल नहीं, ईश्व॑र कुपित 
” होकर दण्ड नहीं देसा, वह प्रेम है, दुःख दूसरों की खांतिर 
अंनर्जित भी होता है ॥ शाप के वशं दुख की जो व्याख्या की 
'जाती है, इससे भी दुःख,कर्म फल सिद्ध नहीं होता,क्योंकि शाप 


६४ 
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शाप देने वाले के स्वभाव के अधीन है, जैसे दुर्वांसाका शाप 

, उसके अपने कोप-लभाव वश है | शापगतदुःख 
अनजित ही है क्योंकि इसका निज्रकर्म की कार्य-कारण 
शंखला से कोई सम्बन्ध नदीं ॥ सत्य की परीक्षा के 
लिये भी देवता मनुष्य को दुख देते दे ऐसी अनेक 
कथाएँ पुराण शास्त्रों में पाई जाती दहं ॥ परीक्षोत्तीण 
होने पर देवता प्रसन्न होते हैं आकाश से पुष्पवृष्टि 
होती है । दसिश्विन्द्रादि के अनर्जित दुःख के उदाहरण 
कर्मचाद का अपवाद हैं । इसी प्रकार देवता का प्रसाद, जेसे 
चायुसंहिता में महादेव के प्रसाद से कृष्ण को पुत्र का लाभ, 
ओर कर्म से निरपेज्षिव गणिका आदि का वरना कर्मवाद 
का अपवाद हैं ॥ 

१४, बृहदारण्यक ३. २. १३--पुरायो वो पुरावेन क्णा भवति 
पाप: पापेनेति? इसका वह ही अथ है जो अ'्रेज्ञी के इस 
महावरे का ,--ए।कए6 3 3 0छ7 ;€छब्वाते? । इससे 
छुख दुख का कोई सम्बन्ध नहीं॥ पुण्यपाप को शारीरक 

: सुख दुख से मिश्रित करना न्याय विरुद्ध हैं और पुण्य-पाप 
के भ्रत्यय का घोर अपमान हैं || इस व्यामिश्र के कारण ही 
हिन्दू-जीवन चैतन्यशून्य होकर समाजधर्म लुप्त प्राय हो गया॥ 

१६ मुप्य दूसरे के किये का फल भी भोगता है, यह 


श्र 
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शिक्षा महाभारंत के शान्तिपत्र , ७३ ये अध्याय में, ऐलकश्यप 
'संबाद से प्राप्त है--कश्यप ड्वाच, यर्येकगेहे जातवेद: 
प्रदीक्त:, झत्स्नंग्राम॑ दृहते चत्वरंवा | विमोहन कुरुते देव एप, 
तत; सर्वे स्पृशते पुण्यपापै: |२१॥ ऐलउवाच,--यदिदुण्ड: 
स्शते5पुण्यपापं, पापंपापे क्रियमणे विशेषान्‌ | कस्वहेतो: 
सुकृत' नामकुर्याद्‌ दुप्कृतः वा कस्प हतोने कुर्यात्‌॥ कश्यप 
उबाच--असंयोगात्‌ पापकृत्तामपापांस्तुल्यों दस्डः छू शर्ते मिश्र- 
भावात्‌ । शुप्केणा् दह्मते मिश्रभावान्न मिश्र: स्थात पाप- 
क्ृद्धि: कथंचित्‌ ॥ ऐलउबाद--संध्यसाधून्‌ धारयतीह्‌ भूमि: 
साध्वसाध्‌ स्तापयतीहसूे: । साध्यसाध्‌ आवपिवातीहवायुः, 
आपस्तथा साध्वसाधून्पुतन्ति ॥ कश्यप उबाच--स्वमस्मिन, 
चत ते लोक एप नामुत्र बचत ते राजपुत्र, प्रेत्यैतयोरन्तरावान, 
विशेषो योवैपुरायं चरते यश्चपापम्‌ ॥ ( यह वचन इस लोक 
में कर्मफ्ल भोगने का निषेध हैं जो कर्मवाद 
के विंसद्ध है) पुरायस्यलोफको मधुमान्‌ धृतारचि्िरण्य- 
ज्योतिर्मृतस्थनासि: ।' तमत्रप्नेत्य मोदते श्रह्मचारी ने तब्र- 
'मृत्युन जरा नोतदुःखम्‌ ॥ पापस्यलोको निरयोष्प्रकाशो नित्य 
दुःखशोकभूयिप्मेत्र, तत्रात्मानं शोचति पापकर्मा बह्ी: समा: 
_'अतेपन्‍नप्रेतिए: ॥ ( यह वचन पुनजन्मबाद का अपवाद 
हूं )॥ अनुशासनपतव्व के छूटे अध्याय में उदाहरण दिये हैं. 
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कि किस अकारः एक के किये का फल दूसरा भोगता है-- 
पुरा बयातिविश्रष्टशव्यावितः पतित: जितो पुनरारोपितः स्वर्ग 
दौहिजे: पुण्यकर्मभि: ३०--३३॥ अपने ही सुकृत से स्वर्ग 
मिले यह वात नहीं--अश्वत्थामा च रामश्च भुनिपुत्रों घनु- 
घरों । न गच्छुतः स्वर्गलोक सुकृतेनेह कर्मणा | यह वचन 
गीता में आया है कि पुत्रादि के कर्मश्रष्ट होने से पितर दुख 
भोगते ह--लुप्तपिण्डोदकक्रिया:॥| शआद्ध विधि का आधार 
मिश्रित कर्म है, न कि अपना ही सुकृत ॥ अथर्वबेद की यह 
श्रुति हैं कि एक के अपराध का भागी अथवा दूर करने 
वाला दूसरा भी होता हे--( ६. ११६, २-३ ) यदीद॑ 
मातुर्यदिवापितुन: परिभ्रातुः पुत्राच्वेतत एन आगन, याबन्तो 
अत्मान्‌ पितर: सचन्ते तेषां सर्वेपां शिवोष्स्तुमन्यु: ॥ देखो 
( अथवव ६. १२०, १. ) काठक ब्राह्मण मे एक पर से दूसरे 
के करमंफल को दूर करने का वएन हे--या अलक्ष्मीमातृ- 
मयीपित्मयी संक्रामणी सहजावापि तां निसु दामि॥ महा- 
. भारत (शान्ति 5९, १३) में नारदजी वासुदेव से कहते हैं कि 
तुम्हारा दुख अपने किचे का फल है किन्तु मनुष्य ऐसा दुख 
भी भोगता है जो उसका -अपना कर्मफल नहीं--आपदो- 
दिविधा: कृष्ण वाह्याश्वाभ्यंतराश्वद । श्रादुर्भवन्ति, 
चाष्णे यत्वक्ृतायदिवान्यतः ॥ सोज्यमाम्यन्तरा तुभ्यमापत्‌- 
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कुच्छा स्वकर्मजा ॥ हुःख की निज कम से अतिव्याप्ति होने 
के कारण यह फर्मचाद का अपवाद ह&॥ 

१७, शान्तिपव, अश्मगीता में कर्मबाद्‌ का खण्डन इस प्रकार 
किया है--शीतमुष्णं तथा चर्प कालेनपरिवत ते एंचमेच 
मनुष्याणां सुखदुःखे नरपभ ॥ नौपधानि न मन्त्राश्च न होमा 
न पुनजपा; । त्रायन्ते मत्युनोपेत' जरयाचापिसानवम्‌॥ शान्ति 
पर्व में २२३ अध्याय से २२७ तक, शक्क के प्रहाद, बलि, 
नमुचि संबाद में, कर्म का तिरस्कार कर, काल या स्वभाव का 
प्राधान्य माना है--यथा वेद्यते कश्चिदोदन चायसो हादन | 

. एवं सर्वाणि कर्माणि स्वभावस्येवलक्षणम ॥ नीलकण्ठ ने 
इसकी यह व्याख्या की है कि 'कर्माणि स्वभाव" प्रकाशयन्ति 
नतुव॒त यन्ति ॥ वल्ी इन्द्र से कहता है (२२७, अ, )” सुख- 
दुःखे हिपुरुषप: पर्यायेशाधिगच्छति। पर्यायेणासिशक्रत्व॑ प्राप्त: 
शक्र न कमंणा-॥ यान्येव पुरुष: कुबन सुखैं: कालेन युज्यते 
पुनस्तान्येवकुर्याणे ढुखैं: कालेन युब्यते॥ (२२४ ४४५ ) 
नाहँकर्ता नचेवत्व॑ नात्य:कर्ता शचीपते, पर्यायेण हि भुब्यन्ते 
लोका: शक्त यहच्छुया ॥ “२२३ १८! यदिस्यात पुरुषः कत्तो 
शक्रात्मश्रेयसेभू वमू । आरंभास्तत्य सिद्ध चेयुनेतुजातु 
परामवेत्‌ ॥ - 

१८, यदि मनुष्य-्रम मोह है, तो ईरर-प्रेम भी मोह है ।॥। निःसंग 


द्८ 


भाव स्वाथपरता का द्वी दूसरा नाम है, केवल केन्द्रभेद है, 
विषयपरता के स्थान में अपना अमुत्र चिन्तन है ॥- जीवना- 
भिनिवेश जो प्रेमाग्नि में द्ध हो जाता है, निःसंगभाव में 
सृच्मरूप से बना रहता है ॥ 


- (महात्माओं को विशेष दुख ) महाभारत में घृतराष्ट्र ने ठीक 


कहा हे कि दुःख का मूल होने के कारण मनुप्य जन्म ही 


' पर बिक्कार हे--घिगस्तु खलुमानुप्यम्‌ ॥ महात्माओं को 


विज्वेप दुख प्राप्त है--(म, भा थे १३० ६) अत्रेव 
पुत्रशोकिन वसिप्ठोभगनाव ऋषि: । बद्ध वात्मानं -निपतितों 
विपाश : पुनरुत्यित: ॥ [ व १३७ १६ ] विल्प्यैच वहुविध 
भरद्वाजो5दहन ' खुतम्‌ । सुंसमिद्धंतत: पश्चादू प्रविवेश हुता- 
शनम्‌ ॥ ज्यास जो चुधिप्ठिर को आश्वासन दिलाते हैं 
अपने पुत्र के मरने पर आप केसे सशोक हँ--[ शा, ३३३ 
इ८ ] तमुवाचमहादेव: सान्त्वपूर्वर्मिदतचः, पुत्रशोकामिसं- 


“तप्त कऋष्णद्रौपायन तदा ॥ छातां स्वपुत्रसच्शी स्वो्तोडनपगां 
' सदा द्रक्यसे. त्व॑ं च लोकेस्मिन मतृप्रसादान्‌ महामुने । 
- खोडनुमीतों भगवता स्वयं रुद्रेण भारत, छातां पश्यन्‌ समा- 


वृत्त: स मुनि: परंया मुद्रा ॥ भीष्म के मरने पर गह्ल साता 
रुदन 'करती हैं, [ शा, १६८, २१--] दवो भागीस्थी देची 


*” संनयस्थोदके ऋृते, उत्थाय -सलिलात तस्मात: रुदती शोक- 
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'विहला ॥ दासोदर आश्वासन दिलाते हैं---बसूनेष. गतो 
देवि- पुत्रस्ते दिज्वरा भव ॥ शिवजी मनुष्य के मृत्यु सँकट सें 
हुखी होते हैं. (शा १४३ १११) देव्या प्रणोदितोदेव: कारुख्याद्री- 
कतेक्षणः, ततस्तानाह सतुजान्‌ वरदोड्स्मीति शंकर: ॥ 
* वसुदेव के पुत्र राम और कृष्ण का किस करुणावस्था में दाह 
दिया जाता है [-मो७ ३१ ] ततः: शरोरे रामस्य बसुदेव 
स्यचोभयो:, अन्विष्य दाहयामास पुरुषैराप्तकारिमि: ॥ 
उत्तररामचरितमें वियोग के समय सीता के इन थोड़े से 
शब्दों - में- दुःख को केसी वेदना भरी है--“हा दैव, 
एप - भया विनाहमप्येतेन विनेति स्वप्लेडपिकेनसम्भावित- 
मासीत्‌ ”! राम क्रीमी कैसी. करुणावस्था है, “हन्त ! पर्येव- 
सितंजीवितप्रयोजनं रामस्य!” राम रो रो कर जीते हँ-शोकक्षो- 
सेचह्ृदयं प्रल्ापैरेव धार्यते॥ देखो, द्रोण पं ४२ में 
अभिमन्युवध पर अज्जुन का विलाप, स्त्री प्र में गान्धारी 
आदि स्त्रियां का विलाप ॥ हेमच्न्द्रयोगशाल्त्ष में, महावीर को 
लोक के दुःख पर रोता दिखाते हैं---[थ] 80 धा७ 772 
गछ0१28 ९ए6७  जैश0ड56 एण्ड ७78 गंहांवे जांणि 
एछा09, 570वे छए€ जाती ६९७४७, 00 6; फिएछा 
क07 गांव ज्ा0 प्ब३ ०णपरयरं#०वे आंत (. 8 ) यह 
वर्णन चैतन्य को शिलात्यमुक्ति.का और कर्मचाद का विरोधी 


- ७0० 


है ॥ जड़चैंतन्य का भेद मान कर आत्मा को केवल 
चिन्मात्र मानने से चैतन्य का शिंलात्ववाद उत्पन्न होता है, 
किंतु लड़ की अलग सत्ता नहीं, चैतन्य में इसका समावेश 
होने से चैतन्य प्रचुद्धअवस्था में प्रत्ययशून्य नहीं कहा जा 
सकता ॥ द्रप्दा-द्श्य मिथुन की विद्धष्टि नहीं ॥ 

« मनुष्य निःसंग नहीं । ईश्वर का मनुष्य, ' मनुष्य का ईश्वर 
ओर मनुप्य का मनुष्य मधु है । यह सदा एक दूसरें के साथ 
हैं: बृहद्वासरण्यक २, ४. १. ] इइं मानुप॑ सर्चेपां भूतानां 
मधु । अस्यात्मगः सवोशणिभूतानिमधु | ( म. भा द्रो. ७६ ) 
कृष्ण भगवान ने कहा है कि मनुष्य मेरा आधा शरीर हे 

/ शरीराधममार्जुन : । वत्त' द्वोप्टि समांक्रेप्टि बस्त॑ चानु स मा- 

मनु ॥ “उ्योग!४० ब्रह्मा कहते हैं--- नारायणोनरअ्रव सत्व- 

- मेक द्विथा कृतम | 
:१. ऋग १०. १४. ८. देखो नोट ३॥ अथर् वेद ६. १२०. ३- 
।  थत्रा सुदाई: सुकृता मंदन्ति विहाय रोग॑ तन्वः स्वाया:, अप- 
शोणा अह्ठे रह ता: स्त्र्गे तत्र पश्येम पितरों चपुत्रान्‌ ॥ इस 
“अति के अनुसार परलोक में सदारीर पिता पुत्र सत॒ मिल कर 
“ सुख भोगते हैं. ॥ परलोक से फिर लोटना नहीं होता; “अथच 
१८, ३. ६२. परेतुस॒त्युस्टवत न एतु ॥ असते भुछुच्ल-॥ १८ 
५.०४.” स्ंवर्गालोका अमंतेन विप्ठा (१८. ४. ६४ ?: साहा: 


«. #*) 
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सगे पितरो मादयध्वम ॥ परलोकगत पितरों के लिए ही 
श्राद्ध कर्म होसकता है । पुनजेन्मबाद में श्राद्ध असमझस है । 
इसकी यह घृणात्मक और हास्यात्पद स्थिति है--“योगत. 
उप. ४” या माता सा पुनर्भायां ॥ यः पिता स पुनः पुत्रो, यः 
पुत्र: स पुनः पिता ॥ 

२२. काठक श्रुति: ( १३-११ )--आकृत्यैत्या ससधेत्वा कामायत्वा 
स्वाद्य । देखो नोट ३॥ अथगवेद (११, ४. ११ ) की भ्रुति 

: है कि भृत्यु जीवन'हे--आणो मृत्यु: ॥ 

२३. वाल्मीकीय रामायण--(मनुष्य अपनी जान का आप मालिक 
नहीं, क्ग्रोंकि यह पैदा होते ओर मरने में बिचश हे, दुःख 
की सम्तान विधि, मर कर सव को परलोक गति का सुख) 
पिता का मरना सुनकर राम अचेत होकर भूमि पर गिर पड़ते 
ईँ-बभूवगतचेतन:, भुवि पपात ह--विज़्क बिलक कर 

: ( नेन्नास्‍्ष्यामश्रुपूण भ्यां ) रोते हैं और सीता और लक्ष्मण को 
पुकारते हैं--सीते म्तस्ते श्वशुरः पितृहीनोउइसिलक्मण ॥ 
फिर धीरज धरकर भरत को आश्वासन दिलाते हैं---नात्मन: 
कामकारोहि पुरुषोड्यमनीश्वर: । इतश्व तरश्ैनं कतान्‍्त: 
परिंकर्षति ॥ सर्वेक्षयान्ता निचया: पतनान्ता: समुच्छुया:, 
संयोगा विप्रयोगान्‍्ता मण्णान्त॑ च जीवितम्‌ ॥ आत्मानमनुशोचल् 
किमन्यमनुशोचसि । आयुस्तु दीयते यस्‍्य स्थितस्यास्य « गत- 


छर्‌. 
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-स्थचा॥ यथा काएड च॒ काप्ठ च समेयातां महाणंवे । 
समेत्य तु व्यपेयाता कालमासाद कंचन ॥ ण्वंसार्याश्िपुत्राश्व 
ज्ञातयश्व बसूनिच | समेत्य व्यवधावन्ति श्र बोह्मपां विनासव:॥ 
बथा हि साथ गच्छन्तं त्रयात्‌ कश्चित्‌ पथिस्थित: | अहमप्याग- 
मिप्यामि प्र्ठतो भवतामिति ॥ एवंपूर्वें्गतरोमार्स: पिठ पैतामहै 

भर व:। तमापत्न: कर्थ शोचेद यत्यनात्ति व्यतिक्रम: ॥ 
सजीर्णमानुप देह परित्यव्य पिता दि नः । देवीसद्धिममुप्ामो 
अह्यलोकविहारिणीम ।। ( अयोध्या, सर्म, १०३, १०४ ) इस 
बात पर ध्यान देने से कि हम भी अवश्य मरे, प्रियवर के 
मरने का शोक कम होता ह--तू चल में आया वाला दिसाब 
हैं ॥इस वात पर भी ध्यान देना उचित हूं कि जावालि का राम 
को यह उपदेश कि कोई किसी का नहीं ह ( नास्तिकश्रि द्विक- 
स्थचित्‌) इसलिये दश्धस्थ के मरने का शोक न करना 
चाहिवे; चाल्मीकि ऋषि ने निन्दित किया हे--धर्मापेत- 
मिर्दंत्रच:--(अश्ेध्या स. १०६) सम का दुख भोगना, दद्यस्थ 
का मर कर स्वरगंति को प्राप्त करना, राम का संगति तथा सौहाद 
में आध्या रखना--- यह सत्र वर्णन क्मबाद, पुनेजन्म तथा 

. श्रेम के मोहचाद का अपवाद ह॥ “उत्तरकाण्ड ६८” सीता 

। के स्सातल प्राप्त होने पर राम रुदन करते हँ--सरुदित्वाचिरं 

;.. ाल॑ वहुपोवाप्पमुत्दजन्‌ ॥ बक्मा आकर उन्हें सममाते हैं कि 
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संताप मत करो, सीता से तुम्हारा परलोक में मेल होगा-- 
स्वगे ते संगमोंभूयो भविष्यति न संशय: ॥ 

(तुलसीकृत रामायण से उद्भुतपद-प्रेम तथा दुख की स्थाभा- 
विकता और ईश्वरेच्छा की प्रवलता,) श्रवण कुमार मरते 
समय भी अपना दुख भूल कर माता पिता के सुंख की 
चेष्टा करता है ओर दशरथ को यह रुलाने वाला रूदेश 
देता हैः--तिनको हित से सीर पिचाई। पाछे कंहियो सम 
समुंभाई ॥ करहिं न शोच करहु उपदेशा । सत्यसंध 
रघुबंश नरेशा ॥ जब दशरथ श्रवण॒के माता पिता को जल 
पिल्लाने लगे | तव मोतापिता यह करुणवचन बोले:---पुत्र न 
वोलत आंज तुम हम से सुन्दर बेन। कारएं कथन सो 
कहहु तुम, जासो हो जिय चैन॥ ओर पुत्र के मरने का 
दारुण बृत्तान्त सुनकर विलाप कर उन्होंनेप्राए त्याग कर दिये ॥ 
राम के वियोग में दशरथ मरते समय कहते हँ:--प्राण 
पियारे बनहिं सिधारे | अब तक प्राण न गये हमारे ॥ अब 
सुख कौन मिलहि जगमाहीं | जेहिते प्राण न तनु ते जाहिं ॥ 
प्रिय सरवन की कथा ते अन्र मोहिं रहयो न धीर ॥ पुत्र 
बिना जे नहीं जिये धनधन ते नर चीर ॥ दशरथ का मरना 
सुनकर राम अतीव व्याकुल होते हैँ। मरणहेतु निजनेद 
विचारी | भयो अतिविकल धीरघुरधारी ॥ लक्ष्मण के मू्छित 


छठ 


- टिप्पणियां 


होने पर राम विलाप कर रोने लगते हैँ ॥ सकहु न दुखित 
देखि सोहि काऊ। वंघु सदा तब मृदुल स्वभाऊ ॥ जो जन- 
तेऊ वन बन्धु विछोह | पितावचन मनतेऊ' नहि ओह ॥ 
वहु विध शोचत शोचविमोचन । ख़व॒तद॒ सलिल राजिवदल- 
लोचन ॥ तुलसींदास का यह भाव सराहनीय हे कि 
मनुष्य के दुख में ईश्वर भी दुखी होता हें--ज्सा अखस्ड 
एक रघुराई । नरगतिभक्ति कृपालु दिखाई ॥ रावण भी 
पुत्रशोक में रृदन करता है--दासुतसंतत आज्ञाकारी । करि 
बिलाप दशकंध युकाटी ! सन्‍्त्री सममाते हँ---छुत वित्त नारि 
त्रिविध खुख कैसे | उपजहिं घटा जाहि नभ जेसे ॥ तडित 
विदित देखी घन माहीं। रहे न थिर तहं तुरत छिपाहीं ॥ 
यह जिय जानि सुनहु दशभाला । वचहिं न कोड जग आये 
काला ॥ तुलसीदास एक और प्रसंग में संसार का सब दुख 
इस उपदेश द्वारा दूर करते हँ--तात जाइ जनि करहु 
गलानी | ईशञधघीन जीवयति ज्ञानी ॥ भाव यह हैं कि 
ईश्वर जो कुछ करता ढे जीव की भलाई के लिये ही है ॥ 
२४, महाभारत सें विचार-ल्लोत अभी सूखे नहीं पड़े हैँ। अनेक 
विचारों की धाराएं वहरदही हैं! यथा, ( शान्ति शेर, १२) 
ईश्वरोवाभवेत्त्‌ कर्ता पुरुपोचापि भारत। हठोब्रावत ते ल्ोके 
कर्सजंव्राफलं स्व॒ृतम्‌ ॥ इधर वोद्धमत पुराणगाधाओं का रूप 
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पत्ञट पल्नट कर कर्म, पुनर्जन्म, और स्नेहशून्यता के मत्त 
का प्रतिपादन कर रहा है, यथा शान्ति १. ६७, ४६॥/ इस 
कारण एकार्थदा और भी भज्ञ हो रही है ॥ यहां पर' दिग- 
दर्शन मात्र कुछ संदर्भों का अबतरण किया जाता है--(क. ) 
“ईश्वरचाद! भीष्मस्तवराज, ईश्वर का कढ त्व--योग्रोहयति 
भूतानिस्नेहपाशा नुवन्धनै: । सर्गस्परक्षणार्थाय तस्में मोहा- 
त्मनेनम: ॥ भीष्मपर्व में भीष्म की ईश्वरापशवुद्धि का प्रज्च- 
लन्त उदाहरण ( ४६ ६७--६८ ) ए्योहिदेवेश जगन्निवास 
नमोडस्तुतेमाधवचक्रपाणे । प्रसद्य मां पातय लोकनाथ रथो- 
त्तमात्‌ स्वशरण्यसंख्ये ॥ त्वया हतस्यापिममाद् कृष्ण श्रेय: 
परस्मिन्निह चैघलोके । सम्भावितो स्म्थन्धक ब्रृष्णिनाथ लोके- 
ल्विसिवीर तवाभियानात्‌ ॥ आर्यमेधिकपव “३ ! में व्यास 
युधिष्ठिर को समभाते हं--ईश्वरेण चयुक्तो5यं साध्यसाधु- 
चमानव: । करोति पुरुष: कम तत्न का परिदेवना ॥ “व. २७३- 
युधिष्ठिर ? सन्येकालश्वभगवान्‌ देवंचविधिनिर्मितम ॥ भवि- 
तव्यं चभूतानां यस्थनास्तिव्यतिक्रमः ॥ धात्रातुदिष्टस्थचशे- 
किलेद॑ सर्घे जगततिउति न स्वतन्त्रमू ॥ ( ख, '--क्रमंफल 
: ( अनुशासन १, ७२ )--सर्वेकर्मंघशावयम्‌ ॥ “६,४१--नांबी- 
* जंजायतेकिंचित्‌ ॥' ७, २९ ?---यथा घेनुसहस्रेपु वत्सोविन्द्ति 
“ मातरम्‌। एवं पूर्वकृत कर्म कर्तास्मनुंगच्छृति ॥' ८ ४, २०१--- 


। 
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अहृत्वा माजुंपकर्म यो देवमतुव॒त ते ब्थाश्राम्यत्ति. सम्प्राप्य 
पर्तिंक्‍लीवमिवाइना ॥ (ग, 'भव्रितव्वता ) शान्ति १७४,.२७- 
देवावत्तमिंदंसव सुखदु:खे भवाभवो॥ (शा, २२६, १० ) 
भवेतब्य यथा बच्च-भवत्यंव तथा तथा ॥ “२२ !--आप्तव्या- 
न्येव- च्राप्नोत्ि दुःखानिच सुलानिच ॥ ९ शा, २३२, २०- 
व्यास * पोंपंकर्मदबंच फलबृत्तिस्वभागव: | त्रेबएतेडप्रधग- 
-भूता न विवेक सु केचन॥ (थ, काल का प्रभुत्ण) भीष्म 
युधिष्टिर को सममाते हैं. (अनुशा १, ८२) नेबत्यया कृत कर्म 
जापिदुयो धनेनवे कालेने ततूक़ृत वरिद्धि निहतायेन पार्थिवा: ॥ 
( शान्ति-व्यासयुधिष्टिर को सममते हैँ ) नाकाहृतो प्रियते 
जायते वा ॥ अश्मगीतायामू--विचित्र: काल्पर्यश्र:, विचित्र; 
विधिचतरेष्टिवम्‌॥ ( ज्योग-११२, २० नाग्द ) कालोदहि पर- 
मेश्वर: ) (व, “हुःख सुख के निमित्त हैं! इसका सहन करो) 
व, १८३, ६४? साकस्डेय बुधिप्रिर को सममाते हैँ-- 
: मामूद्विशद्ञा लव कोखेन्द्र अ््दवात्मनः . क्लेशमिस 
' मुल्लाहम ॥ (शा. ३२१. २३) व्यास शुक्रको उपदेश 
- करते हँ--ब्राह्मएस्थ त॒ देहोडय नकामार्थायजायते . इहक्तेः 
शबयतपसे प्रत्यचनुपमं सुखम ॥ ( व ३२ ) युधिष्ठटिर द्रीपदी 
“ को धर्म का स्वरूप चताते हँ--नाहँ कर्मफलान्वेध्ी राजमुत्रि 
“चंरान्युत। 'देदामिद्ेवमित्वेक्ष -बजेयप्टन्यमित्युत.॥* श्रौम्य 
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युधिप्ठिर को दुःख की व्यापकता बताते हूं. “ व. ३१४. १२१ 
देवैरप्यापद: प्राप्ता:॥ शान्तिपव में यह वचन ह--प्राप्त प्राप्त- 
मुपासीत हृदयेनापराजीत: ॥ द्रीपदी बीर के मरने पर प्रसन्‍न 
होतो है--अधमम: सुमहानेपयच्छुस्यामरणंगृदे ॥ म्रियते 
रुदतांमध्यज्ञातीनां नसपूहप: ॥ अशोच्योहिहतः शूर: स्वर्ग 
लोके महीयते ॥ शान्ति पर्ग ( १८०, २७ ) में कश्यप इन्द्र 
को समभाते 6 कि आत्मा ऐसी रहस्यात्मक बस्तु है कि 
शोक ओर उसके दूर करने का उपाय दोनों इसी में मौजूद 
ह--अस्ययेव ल्वथि शोकोपि हर्पश्लावि तथात्मयि | सुख- 
दुःखे तथाचोभे तत्र का परिदेवना ॥ 

(छ. 'मृत्यु हे ही नहीं! ) (व. २०६. २६! व्याधववाच-न जीचना- 
शोस्ति हिदेहभेदे, मिथ्यैतदाहुम्रियतीतिमृढा: । जीवस्तु देहा- 
न्वरितः प्रयाति, दशाधतेोचास्य शरीरभेदः ॥ 'उद्योग ४२ 
भ्ृतराप्0 सनतसुजात से पूछते हँ--नम्त्थुरस्तीतितच- 
प्रचादम्‌ ? सनतूसुजात कहते हैँ, ठीक ह--अ्रमादं वे मृत्युमह 
बवीमि, तथाप्रमादंसमस्रतत्य॑ त्रवीमि॥ शान्ति ३१८. छा न 
देहभेदे मरणं बिजानताम्‌ | 'ध्वरगारों ५.६.३? जीघोनित्य: ॥ 
शा० १८७. २६? सचेष्ठते चेट्यते च सर्वमू ॥ शरीर से 
निकलते हुए जीवको “दिव्यचन्नू: से सिद्ध लोग देखलेते 
हैं--“अनुगीवा १७. २६,३३१ निष्क्रामन्‌ कम्पयत्याशु तच्छुरी- 
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र्मचेतनम ॥ पर्यन्ववेबंचि्ध सिद्धा जीगं दिव्येनचश्तुपा ॥ 
मनुष्य मरता नहीं, जिसतरह चांद गहन में आता है उस तरह 
छुप जाता है 'शा ६! यथा चन्द्रो ाममावत्यामालिंगत्वान्नव्श्यते। 
नच नाशोष्ध्यभवति त्तथा विद्धिशरीरिणाम्‌॥ “शा, ३३०. १६ 
नारद शुक से कहते हैं, जीने में दुख हे और मरते में सुख 
है--सुलाद चहुतरं दुःख॑ जीविते नात्र संशय: | रिनिग्धत्य॑ 
चेन्द्रियायेंपुमोहानमरणमग्रियम्‌ ॥ योगभाप्य में भी व्यास ने 
लिखा है--पश्ुन घिक्ृत्य मनुष्यजञाति: श्रेयसी: देवादपीश्वां- 
- बिकृत्यनेति '2 ३३.” ॥ जेंगीपव्य उवाच, यत्‌ किंचिदनु- 
भूत तत्सत्रे दुःखमेवग्रत्यवेमि '३,१८ ? (ज, मरकर परलोक 
गति, पुनजन्प्का अपवाद”?)--सत्री प्र १९१” बिहुर कहते 
हूं, प्रमाण यदि श्ञाम्त्राणि गतास्ते परमां गतिम्‌॥ तेपांकाम- 
दु्घांहोंकान, इन्द्र: संकल्पय्रिप्यति ॥ शा ३२१. ८०! मलुप्य- 
पद के उत्तर स्वगारोहण है, चह ऋममुक्तियाद हे अर्थात 
पुनजेन्मबाद नहीं--सोपान भूत स्वस्थ सानुष्यंत्राप्यडुलभंम]। 
नारद, अकम्पन को उसके पुत्र के मरने पर सममाते दे कि 
शोक मत करो तुम्हारा लड़का मरा नहीं स्वर्ग को प्राप्त हुओ 
ह ( द्रोण ५४७, ४८) सर्वेदेवा मत्यसंज्ञा विशिष्टास्तस्मात्‌ पुत्र 
साशुचोराजसिंह । स्वर्ग प्राप्तों मोदते ते तनूज़ो नित्य॑ 
रम्बान, वीस्लोकानवाप्य ॥ 'द्रो. ७१. १४ व्यास! परतलोक 


छ्घ 
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. में इस लोक से अधिक सुख हे,-नतुस्वगांदय्य लोकः काम्यते 
स्वर्गवासिभि:--इसलिए अभिमन्यु को बापिस नहीं लासकते- 
नचेहानयितु शक्यमू-क्योंकि चह स्वर्ग का सुख छोड़ कर अब 
इस ज्लोकमें आना पसन्द न करेगा ॥(सौप्ति ५६) घ्वर्गमें मिलने 
की आशा, कृप कृतवर्मा, दुर्याधन से प्रकट करते दँ--स्वर्गेन: 
संगमः पुनः ॥| युधिष्ठिरादि सब चन्धु जन स्वगोरोहण कर 
स्मर्ग' में मिलते हैं. ॥| 
( ८--एत्यु पर आश्वासन ) श्रीकृष्ण अजुन की अभिमन्यु के मरने 
पर यह आश्वासन दिल्ाते हँ--सवे पामेप थे पन्‍्थाः॥ 
-सुभद्रा को भी समझाते हूँ कि स्वर्ग तो मर कर ही जाते हैं. 
उसमें रोना कैसा ! गतस्तव वरारेहटे पुत्र: स्वर्ग ज्वरं जहि॥ 
(शा० २६) नारद स्ज्ञय को उसके पुत्र के मरने पर सममाते 
हैं कि हम सब को दुःख भोगना और मरना हे---छुख दुःखे 
रहं त्व॑ं च प्रजा: सर्वाश्च रुझ्जय, अविमुक्ता मरिष्याम स्तत्र का 
परिदेवना ॥ अनुगीता में वर्णन है. कि वेद्य मी औपध सेचन 
करतेर मरते हँ-ते पिवन्त: कपायांश्व सर्पी पि विविधानि च | 
-न सृत्युम्तिब्तेन्ते वेलामिव महोद्धि: ॥ हम अपनी जान के 
भी आप मालिक नहाँ--नायमत्यन्तसम्वासो लम्यते जातु 
केनचित्‌। अपिस्वेन शरीरेण किमुतान्येन केनचित्‌ | व्याधि 
, सरत्यु का ही रूपान्तर है [शा० २४५८, ४२] तस्याश्चैच व्याघय- 


पद 
लि 


 'विथाणियी 


'्तेश्रपाता: । :प्राप्त काले संहरन्तीह जन्तून॥ “[द्रो० ७शन-१८) 
उदास अजुन से कहते हँ---जीवन्त-एव नः शोच्या नतु स्वर्ग 
'गतो5नघ ॥.[आदि० २३३] जरिता के विल्लाप प्र नीलकंठ 
'यह व्याख्या करते हँ--अत्र संसासट्व्यां मावापिनत्रातु समर्था 
“किंतु सवे स्वाथकमा:॥ कहते हैं कि महाभारत-में महा- 
रथियों की सृत्युगाथा का वर्णन इसलिय किया है किःएक का 
दुःख सुनकर दूसरे की घीरज हो--नतुमृत्योट्स्थाभाज्िकत्वेडपि 
शुणवनपुरुपबिश्योगो 'ठुःखात्रेत्वजाःशहूश्र "'दुःखेदुःखाधिकान्‌ 
पहयन चने झोकीपनीयते? इत्युक्ते:॥ सेनजित़'को, पुत्र शोक 
'पर, श्ाह्यण सममा वाह--[शान्ति १७४]--शोच्यः किं- 
मनुशाचंसिप :यदा  त्वामपिशोचन्त: शोच्यायास्यन्तितांगतिम्‌, 
सत्रे' चत्र गमिष्याम यतएवागतावयम ॥|आत्मापिचायन सम॥ 
जिस प्रकार महामारत के अन्‍्तः में पह्डव श्रावा मरकर 
'परलोक भें फिर मिल गये इसी प्रकार हमें मरकर:अपने 
“प्रियवर्स -से फिर मिलने की आशा. सजीव .ऋरती है ॥ 
(5. मृत्यु कीबिधि अटल है)--(श. २७४) अनवाप्तेय-कामप 
अृत्युरंभ्येति मानचम्‌ ॥ 'सुभद्रा रोती है -कि उसके बेटे को 
कोई न बचा सका--थिखल्ले भीमसनत्य:थिक्लू पा्स्म धनु- 
'पतामू । विगवीय वृष्णिब्रीराणां,पद्मालानां 'च चिसखलम ॥ 
डाबीर-। दफ्छे नएश्व धर स्वप्न इतरासि-में :॥ जअहो दरथकाले 


हि 
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प्रस्थानं कृतवानसि पुत्र॒क | विह्यय फलकाले मां सुगृर्दधां तव 
दर्शने।। मौत को घड्ठी को ईश्वर भी नहीं टाल सकता-- 
सौसल्ल पर्व में कृष्ण की साज्ञी में (कष्णस्य पश्यतः) उनके 
अपने यादवकुल का नाश हो गया और वह छुछ न कर सके- 
कऊतान्तमन्यथा नैच्छ॒त्कतु स जगत: प्रभु; ॥। (स्त्री प्र) व्यास 
ध्ृतराष्ट्र को सममाते हैं--न च दैवकतो मार्ग: शक्यो भूतेन 
केनचित्‌ | घटतापिचिरंकाल नियन्तु मिति मे मतिः ॥ विदुर 
का यह महत्व पूर्ण भाषण है--उत्तिष्ठ राजन्‌ कि शेषे माशुचो 
भरतरषभ । एपावे सव सत्वानाँ लोकेश्वर परागति:॥ अयु- 
ध्यमानो म्रियते युध्यमानत्तु जीवति । कालं॑ प्रापष्प महाराज न 
कश्चिद्तिवर्तते॥ एकसाअ्ंप्रयातानां सवे षां तन्न गामिनाम्‌ 
यस्‍्य काल: प्रयात्यप्रे तत्र का परिदेवना ॥ यांश्वापि निहतान्‌ 
युद्धे राज॑स्वमनुशोचसि । न शोच्या हि महात्मान: सवेते 
त्रिदिगुंगता: ॥ न जानपदिक दुःखमेकः शोचितुमह सि ॥ 
अशाश्वतमिदम्‌ सर्व चित्यमानं नरबंभ । कद॒ली रंनिभोलोकः 
सारोह्मस्य न विद्यते ॥ यथा च सृन्मय भाएड चक्रारू्द विप- 
यते । किंचित्‌ प्रक्रियमायं वा कृतमात्रमथापिवा ॥ [एचम ] 
योबनस्थोपि मध्यस्थो वृद्धोचापि विपद्यते॥प्राकूकर्म भिस्तु भूतानि 
भवन्ति न भवन्ति च। एवंसांसिड्िकेलोके किंसथे सनुतप्यसे ॥ 
बिदुर का आशय यह हे कि हर दृष्टि से सत्युकाल नियत है 


न्छ्टज 
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ओर मरकेर सबको परागति श्राप्त होती है इसलिये रुत्यु 
अशोचनीय हैं ॥ 

(डि--महाभारत का धर्मोपदेश]--तुलाघार ने जामलिसे कहाहै--- 
शिा०२६२-४३] कारणादधर्ममन्विच्छेन्‌ न लोकचरित॑ चरेत्‌ ॥ 
नीलकण्ठ ज्याख्या करते हें--न गवातुगतिकः स्यादित्यथः 
अन्त में [स्त्री- ४-१२-१६] जल प्रदानिक पव में बिदुर साम्य- 
चाद का कैसा प्रभावशाली उपदेश करते हैँ:--अहो विनिकम- 
तो लोको लोभेन च वशीकृत:। लोभकरोधभयोन्‍्मत्तो नात्मान- 
सवचुध्यते ॥ ऋुलीनत्वे च रमते दुष्कुलीनान विकुत्सयन। 
घनदपे ण॒ तप्तत्व दरिद्वानपरिकुत्सयन्‌ ॥ मूर्खानिति परानाह 
चात्मानं समवेक्षति । दोपान ज्षिपति चान्येपां नात्मानं शास्तु- 
मिच्छति ॥ यदा प्राज्ञाश्व मूर्शाश्व धनवन्तश्च निर्घेना:। 
कुलीनाश्वा छुलीनाश्व मानिनो5्थाप्यमानिन: ॥ सर्वेपितृवर्य 
आप्ता: स्त्रपन्ति विगत त्वचा: । चिद्नोष॑ न प्रपश्यन्ति लत्नतेपां 
परेजना:। येन अत्यवगच्छेयु: कुलरूपविशेषणम्‌ ॥ यदा 
सर्वे समंनन्‍्यस्ता: स्वपन्ति घरणीतले । कस्मादन्योन्यमिच्छन्ति 
प्रलच्घु मिहदुचु घा:। अनु वेजीवलोकेस्मिन्‌ योधर्म मनुपालयन्‌ 
जन्स प्रश्नृति बते त आप्लुबासस्मांगतिम ॥ [इन पढोों की टीका 
करने में नीलकंठ को बड़ा अ्रम हुआ है वह सान्य नहीं?] 
गीता ६ अध्याय २-११-३० ) यह बात ध्यान देने योग्य है कि 


घ््दे 
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,डव्चीसर्वे श्लोक में पुनज़न्मबाद को सिद्धान्त न-मानकर केवल 
मतरूप से प्रकाशित किया है--अथ चैन नित्यजातं नित्य॑ वा 
मन्यसे सृतम्‌॥। सिद्धान्त यह है कि जीव अज और अमर है 
,छुल.हुख इस शरीर का है और -शरोर से परे भी जीव सजीव 
होने से अशोच्य है अर्थात परम सुख में है. इसलिये मुसकुरा- 
कर सौत का सामना करो ! 
शोच अशोची का करत, कहत ज्ञान की वात । -शोच नहीं 
पंडित करत, जीव न विनसे न जात ॥ ११॥॥ हम तुस और 
'सब ज्ञर जिते, इनका नाश न मान । तीत काल में धिर रहें, 
ऐसा सबको जञान:॥ १२ ॥ वाल युवा ओर बृद्धता ज्यों एकी 
देह में होय । त्यों देही की देहयति, 'धीर न मोहत सोय 
॥ १३॥ अज्जुन इन्द्रियचित मिलते, विपग्र जो सुख दुख 
देत | आवे जावे-न थिर रहे, यासे कीजे न हेत,॥ १४५॥ जो 
है सो बिनसे नहीं, जो बिनसे सो नाहि | जो इन तत्वन को 
लहे, गिनिये ,शानी ताहि ॥१६॥ आंँतवंत सब देह हैं, 
जीव रहत है नित्त | अविनांशी वह वस्तु -है, युद्ध करो किन 
मित्त ॥१८॥ यह त मरे उपजे नहीं, भयो न आगे होय. अजर 
घुरातन नित्य है मारे मरे न सोय ॥ २० ॥ जैसे-प्रट जीरण 
'तज़े, *पहरत नर जोनवीन देह पुरानी जीत्र _तज़ि, नई 
'गहत परबीन ॥ २३ ॥ यह कटे त हथियार से, प्रावक् सके न 
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जार। जल में घीलि न हो सके, शोष सके न-वयार [२३ ॥ 
कटे; जले, सूले नहीं, और न भीजे योग । नित्य रहे सब 


' ठौर थिर, अविनाशी विनसोग ॥शशा, प्रकट नहीं-जो अचिन्त 


है, अविकारी तू जान। ऐसा वाको जानके शोच न -कीजे 
सान- ॥ २५॥ जो तू जानत जीव को, जन्म मस्ण 
पुनि होय | तऊ शोक तू: सत करें, सन छढ़ता में 
गोब ॥ २६ ॥ जो उपजे सो विनसि हें,.मरे जो उपजे आय । 
होनहार सो होत हं, तहां.-न सोच वढ़ाय ॥ २७ ॥ पीछे ताहि 
न जानिबे; आगे पड़े न जान । मांमहि में छुछ देखिये, ताको 
सोच न मान ॥ २८॥ जीब कभी सरता नहीं, चसत सवन 
के देह | ताते सोच न कीजिये, जानिये जीव सदेह ॥-३० ॥ 


२४, बुद्धानुशासन और बौद्धमत में भेद है। हमने बुद्धानुशासन 


का प्रतिवादन किया है न कि वौद्धमत का । विस्तार के भय से 
इस भेद-की व्याख्या यहां नहीं कर सकते ॥ इस चुद्धानुशासन 
का समर्थन इन योग सूत्रों द्वारा होता ह--[२-३]अविद्यास्मि- 
तारागद्ठ पाभिनिवेशा: क्लेशा:। [२-३३] बितक वबाधने प्रति 
पक्ष भावनम ॥ [१-३३] मेंत्रीकरणा-मुद्ितोपेक्षाएं सुख- 
डुःखपुस्थापुण्यविषयाणां भावनातश्चित्त प्रसादनम्‌ ॥ योग- 
भाग्य व्यास [३-१८] जेगीपठ्य उवाच--दुःखरूप रूण्णातन्तु:, 
ठृष्णादु:खसन्तापापगमात, तु ्रसन्‍नमचाध॑ सर्वाठुकूलम्‌ सुख 


सं 
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मिद्िमुक्तमिति ॥ 

२६. [सार्कस्डेयपुराण, अध्याय १४५] विपश्चित्‌ अपना स्वर्ग छोड़ 
कर नरक में दुखियों का दुख दूर करने के लिये निवास 
करता है। इन्द्र के बुलाने पर भी स्वर्ग नहीं जाता और कहता 
है--न खगे' ब्रह्मलोके वा तत्सुखं प्राप्यते नरें: । यदातेज॑तु- 
निर्वाणुदानोत्थमिंति मे मतिः ।५७। तम्मान्नतावय्यात्यामि 
यावदेत' सुदुःखिता: । मत्सन्निधानात_ सुखिनो भरंति नर 
कौकस : ।६० घिग्क्तस्य जीवितं पं सः शरणाथि नमागतम्‌। 
थोनार्त मनु गृह्ति वैरिपक्षमपि भू वम्‌। ६१। प्राप्णंते ते यदि 
सुख वहवो दुःखिते मयि | कि वा प्रप्त' सया नस्यात_ तस्मात 
त्व॑ वदसाचिरस्‌ । ६६ । नरके सानवा धर्म पीडअसाना: सह- 

खद्: । त्राहीत्यमीचक्रेंदन्ति मामतो न त्जाम्यहम्‌। ६६। 
कर्थ॑सपृह्मां करिष्यन्ति मत्संपकोय सानवा: । यदि मत्संनिधावेषा 
मुत्कर्पा नोपपयते । ७६॥ तस्मादूयत_सुकृतंकिंचिन्‌ समास्ति 
त्रिदशाधिप । मुच्यंतां तेन नरकात_पापिनों यातनागता: ।७७। 

क् ध 


परिशिष्ट--१ 
( मृत्यु के सम्बन्ध में हिन्दी सन्‍्त कवियों की अनुभव 
वाणी, मृत्यु तथा दुःख की अनिवाय॑ता, महत्माओं को विशेष दुःख, 
दुःख का खागत तथा मृत्यु हरा पिय मिलन की आकांचा ॥ ) 


वेद धनन्तर मर गया पल अमर न कोय। 
सुर नर मुनि जोगी जती सबे काल बस होय॥ --पतलदू 
चलती चाकी देख के दिया कवीरा रोय | 
दो पाटन के बीच में साबित रहा ने कोब॥ --कवीर 
माली आवत देख के कलियां करे पुकार। 
फूली फूली चुन लिये कालि हमारी बार ॥ -+कवीर 
दूलन यह परिवार सब नदी नाव संयोग। 
उतरि परे जहं तहं चले सबे बटाऊ लोग॥ “-दूलन 
मित्रां दोल माल घन छुद्डि चले सब भाई। 
संगी न कोई नानका उह हंस अकेला जाई॥ “--तानंक 
सर्म्पतिविपति, विपतिसेसम्पत, देहघरेकोयद्वीसुभाई | 
तरुवर फूले फल्ले परिहरे अपने काल ही पाई ॥ --सूरास 
मुनि वसिष्ठ से पंढित ज्ञानी सोध के लगन घरी। 
सीता हरन मरन दसरथ को वन में विपत परी॥ “-कवीर 


दा 


निदे शस्थल 


नीच हाथ हरियन्द विकाने वलि पाताल घरी। 

पांडव जिनके आप सारभ्री. तिन पर'विपत परी ॥ न 
सुख के माथे सिल. परे, नाम दृदय से जाय ॥, 

वंलिहारी वा दुःख की पल पल नाम जपाय॥ . » 
हंस हंस कनन्‍्त नपाइया जिन पाया त्तिनरोय। 
हांसी खेल पिउ मिले तो कौन दुद्दागिन होयं॥ ' » 
जहां जहाँ दुख' पाइया गुरु का थापा' सोय ।* 

जेबहीं सिर टेक्षर लगे तब हरि सुमिरन होय॥ --मलक 
सुन लो पत्चट्टू भेद यह हंसि बोले भगवान। 

दुखब' के भींतर मुक्ति हैं. सुख में नरक निदान॥ ---पलट्ू 
ऐसी जरना चाहिये ज्यों चन्दन का' अछ्ढ "। 

भुख' से कछू “नं कहत है. तन को खात शुजड्ग ॥ -ग़रीबदास 
नया पुराना होय ना घुन नहीं लाग' जासु। 

सहजो मारा नी मरें भय नहीं" व्यापे तासु॥ --सहजो 
भक्त मरे क्या रोइये जो अपने घर जाय ॥' --कबीर 
के कु कै 


री 


परिशिप्ट 


श्र 


ट-श 


(मृत्यु के सम्बन्ध में उदू के महा कवियों का सूदम अनुभव-- 
भवितव्यता. संसार से निरपेक्षता तथा परिलोकृगतत आशावाद 


का महत्वपूर्ण बणेन ।) 
लाई हवान आये क़ज़ा ले चली चल्त | 
अपनी खुशी न आए न अपनो खुशी चले ॥ 


मर्ग इक बड्िन्दगों का बक़फ़ा है।. 


यानि' शांगे चल्ंगे दम ले- करा 
नघबरगाएं दिलेदामांदा अब मंजिल क़रीव आई । 
इसी चसती के आगे और एक आवबाद बसती हू ॥ 
खुदा जाने बह किसकी जलवगादनाज हे. ढुनिया। 
बहुत आगे गये रानक़ बोहो वाक़ो है महफिल की॥ 
रह जिसमें खतरा संदा नेस्ती 'का। 


पस ऐ जिन्दगों ऐसो हल्ती से गुजर॥ 


अगर ये जानते चुन चुन के हमको तोढ़ेंगे। 
तो 'गुल कभी न तमन्नाए रह्ोवू करते ॥ 
. गुल से यही इशाराशावनम' है बाद्म में ।' 


--जोक 


गेने का है मक़ाम ये हंसने की जा,नहीं ॥- अब्-पं णविशननरायणदर 


[ 


शमझ की मानित्त हम इस-वज्म में । 
चह्म' तेरे आये श्रे- दामन तर चले 4 


ब्न््ल 
ध्१. 


*_ 
बटन 


परिशिष्ट-२ 


चाक को तक़दीर फे मुमकिन नहीं हरगिज़ र॒ फू । 


सोज़ने तदवीर भी गो सो वरस सीती रही ॥--मीरमौहम्दशाकिर 


मुनहसर मरने पे हो जिसकी उमीद। 
न्ाउसीदी उसकी देखा चाहिये ॥ 
गमेहस्ती का असद किससे हो जुज्मगे इलाज । 
शमअ हर रह में जलती हे सहर होने तक ॥ 
एं शमअ सुबह होती है रोती हे. किस लिये। 
थोड़ी सी रह गईं है इसे भी गुज़ार दे॥ 
क्यामे जिन्दगी वहरेफ़ना में ग़ेर्मुमकिन है । 


--गालिव 
--ग्रालिब 


--नॉमाढूम 


थे कश्ती तीर की सूरत चली जाती है तूफ़ां में ॥--आवादलखनवी 


हस्ती के लिये ज़रूर इक दिन है फ़ना। 
आना तेरा दलील जाने की है ॥ 
जो शे है फ्रना उसे बक़ा सममा है। 
जो चीज़ है कम उसे सिवा समझा है॥ 
गर लाख वरस जिये तो फिर मरना है। 
पेमानएउम्र एक दिन भरना है ।॥ 
क्या खूब है मोत आए जो सबसे मुझे पहले | 
नाजुक है ये दिल दाग अजीज्ञां न उठेगा॥ 
ज़ीसत्त कहते हैं जिसे है इज़तराब । 
मौत कहते हैं जिसे आराम है ॥ 


६0० 


--असीर 


““असीर 


परिशिष्ट--३ 
(ईसाई तथा अन्य धर्मों में मृत्यु पर आश्वासन) 

+माकश् बाए ग6ए प्रा 70एग, 07 67 शीश 08 
०0ातहिश्त" (ए&8 (0रज॑जी “#8 ॥0 -0 हएधा0ए5 
800 407 8 दिगड ? औैयते ०6 ० ऐश आधी 0 क्‍यों] 
07 6 हाणाते ज्रागिणा ए0ए० शी, उप 6 पशए 
रभाक ए एफ0" गादाते गाल वो त्रशा]शिल्े, क्‍क्षाए ए8 ॥0 
[शर्श08 ९०0 बा 0708 एम तक ग्राधाएं छश0ए57 
नेक (तह, 

सेंट एम्ृत्नोस अपने भाईके मरने पर दुखी होकर कहते हैं. कि भाई 

मुझे भी शीघ्र बुलालो, ओर कोई मेरे चित्त की शान्ति का उपाय 
नहीं | पुनर्मिलन द्वारा ही श्ञान्ति प्राप्त हो सकती है.॥ 

नाई 0गाश स्णाएऐेशा० 5 ९6 पगा९ 77 775 वश 
4 करण8 40 ९णा९ 60 ॥00 ग्राए 90ग0, 50९609, [4 
गाए तेश्वापपाए. गीत शांगी ॥ ॥णा8 8९एक्ञतरीणा )80- 
इऋष्शा 08, गाते 8 ए७श' ग्र॥ए 96 श्ञात्राल्द 76 0ए तिए 
फ्राथ्िऋशंणा5, तीवा वीणा आापएछक शणा ग6 ए0 
॥णाहु 40 ]णा 08 एण४ श००४पीए. -+जिं, कैयण098. 
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मृत्यु ईश्वर के मनुष्य-प्रेम्त का तीज वेग है “7४008 #7ए०वे ण॑ 
॥00७, . व॥ंप॑, ४५ 4 77303 
नीचे लिखे पद्मों में परलोक-जींबर्न कीं उत्तमता तथा ईश्वर के 
माध्यम हांरा पुनर्मिलन-की आशा प्रकट की हे-- 
क्‍जराबीीशड ग्र0 80फ0एछ तीवां सिदाएशा स्ागा0 शा 
(॥7०-त5ए७0७ग', /गगाद्ाहुणाबह ॥9 एग्ीए50फ्ौश' )9शाएर्‌ 
406 #9७६ 90ी) ]8 50॥5 "ऋण तेदाए, गांव ॥ंड ॥979व एफएए/ 
॥्रंड वलयाक बाते दी ॥.॒ शीत ज्ाहए एणाएणेंएद वंश 
शा #शील्आांगा स्यागाश्वे की वीए९ णपेह, ॥ )याएा 
॥69 फछश8 गाता) ऐेतीगगाए वा ९ तंदाएी 0 75 507 
रात, 0 ए पद्म क्‍8 बाते, प्रात ९एल गा'ह वी0डपगडछ गा 
[क्षाज् जा; फराएाडद ऊी, विए७ (07 50... शाते॑ ही 
छक्शाल' एताते 06 पराए इपर्श,. तांते, | ए0 ताएफ वीजा मै 
ग्रापह 8000 7000 88, 07 फ दाल 0 (३00, #णा जि 
४९ 0एग6, थाएं 0 पा ९ जार आपवा--/पछएफ 
4॥89ता कैणिव्वाएं. 

मिछ रह )त तंलाते, 6 बीते ती॑ एणाए च्वव्टाता, वि 
छुणाए या(0 पा #ला00े, राशि 96 ॥० ]णाहुए" उहएतेह 
ता 900" कातशजीता$->पाते (मन सताएशें तेजी पोए. 


,- 900 शरंतिक 0 वा तै?छ 0, तीछ॑त०-- 


धर... 


टिप्पणियां 


पाता क्ञ्क करा (पंदकाोह एततीशाआतंछ 
पृणतए.8४ जांच (शक छाते - (एंड जयंती जाल 
का झ्ञाणा। जग] धर टा058 00 008. ' 
सेंट फ्राँंसिस इश्वरेच्छा के आधीन इंस प्रकार शान्ति प्राप्त करते हैं. 
- “86 फाधथंघल्त गाए 4णत, 00" श088,--570 शात।'8 
ड्रंलिएा०58 काते प्रोणणेगातडढ़ एौ९४७४९ 8 87 फ)॥0 शा्ेतरा'8 
के छथ्ाए७ 07" 0ए ०९-४० पंज्ा और 6५ 9९ ०१०७० 
आश्त? 486९एथरह९त, गाए 070, ॥000प7 0०७]ए तहत कण 
ज़ांली प0 गज प्राव्ा सता ९छ]९ ;#0९ प्रा0 पका 70 
एऐं&॥४ ३१0०४ हंध--ऐेक्षोए . शशए एा।0 घा8७ 096 70" 
वा ॥89 एशी कांग्राइशॉ 2 एशर्श४र्क गाते ए 00 ए 
छ6 शी, ए88560 धा।0पडी जआाशाए,.शाएऑऑक्0ा8 शाते 
प्रोपाब6णाह:. .50 ट्ञाश्य: .6 एड5 -॥॥0!8 (0 868 
चाक्०एशए एश। १0गशाशी 76 (50 पिव्यलंड ०458३) 
अधोलिखिंत विचारों हारा भी शान्ति प्राप्त होती है 
-एगाशा"एं४ बा व्यी९एत0 एएणा--60 हार, ।0॥6 एएव्थी 
40 गाते (6 (0्राशाड णा' ॥,00त, शाताएए0, धाते वगाञ60- 
'पंगिशैए €एशएगांगर ऊी )९९0ए९ 6 -ततात॑ इफ९९६६0 ना8, 
(85. एिल्ायलं5 ॥26 56४) 
'प्र)श्ववा गाते 0008 ब्वाए ..ति8,(ए० याशउणगांली -गछ्या' 
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ग़ाशा जा शावी $0 सिश्ाएशा -- जैलाशश॑ औए्टथे0. 
नाए जी एम दा 40 फलयारेड तार्पर जंशीए ? 0थागि 
38 6 शा।्वा758 770 3॥शाए 30 वह णेएएव०ए एएफ8 
8968, 76 ९एशफाउपगठहु गराणयाा।हु ऋश्ड”,. (070०) 
गु)दात ब्ाढ 7 ]0# एप हुणा8 72र्शण७, “ए० हा९ थी 
धाएपात ए0ए तंध्राणाह ए0एण' 8९छंजए ए४", “[॥6048 7ण्गे, 
6 ३8 शाप वैगापे ध6 208 78 70 5 2800, |0प७४ 
म0प था 40 पैए७ 7ए४एफ९४६ शै४5 700 570०:शा *0६ ॥6 
8007 ([,0ज९ शी०क) 

#६8 6008 जी धाश मीड कक्षांप्राह5 औ0प्रोते ॥8ए७ 
ग्राधाए 0076४ शाते 960 67 छाए तांए? -- पध्याणाद्यं 
9ए 38 (00785 एंवए ए १०णाए एशा।हु5, 

'ए6 058 06 ऊंही। छॉं2ग्रंगिथ्ञायंणा. 00 णरजाएण॑था०, 
भाषा बरश' बतांएंएड़ धार (0वं 0० 8000 48 णाणंए/8- 
हशाई का 88 थो ए0ए7९, ए९ 87 ऐशे०ए७ 0६ 00/8 35 
धा0गाश' 00:४० ग्रध्णाश्त एज, (075, क्‍00ए) र७॥, धाणाही 
व ऋगीर ध्राणाशी। ग6 एथ्वो०ए एत त6 गाव्रत0ए ्त 0०७॥, .। 
यो ईशा 70 6: 407 वा शक छत जाल गीए 700 200 
गिर हछार्ग्री, गाहए 00र्गाणिक गरञ०. 8गा 23,4) 

" #प्रांड 8णा 48 प्र गरंड 097, 0. ॥0 78 8पजुं०क 0 प्राय, 


मु 


ईसाई तथा श्रन्य धर्मा हरा आश्वासन 


एकता पा .ण0 07७0, 6 शाइडंशाशीएंँ 

एन थी इकशजेंफ, जि० 48 ॥0- बतेएशबधए-डिशंधी 

प5 44.9] 7फ%6 शाए३ फांसी 88. धशशा श8 

शाएएण्बे,०ँएं 6 पांगहड फंया धा8 7० 8धथा 

स्रागतर्तश--सिकल्लाक्ाा,. एणा तराएंड ग्राणांव-तं 

जाग ग्रछ थी. ठा0 ( शब्ाएटए5 &ैए/शए5 ). 00 
छाल तलभांश्व फाड़, पीण वीबरकए0.._ तेशुशास 
१७४१7 [?ज़ण्णांते छच४] प #8 शीश वेश प्रीए७ 08 8पा 
तीज ( एंए8 शाते जा] हकते धीश [8 08 तेश्ी।, व 80 
ई०नी 400 गींड 08ए 8 एपा8 शंग?, 6877 ड्ीफए, पे था 
प्पाद्ाधाहुध्कीह. (6 8००: ०  फ्ै० 9680-९४5ए87) 
*8। 2068 णाएशपे शा 07फशाएें, प्रणी/ंणर ०णी७७5९5 
3जत 0 96 $8 तरमिशिशा 70एा ण्ीर्च शाए णा€ ड7ए0800, 
शगते [एरदयेंश?, 4६ 48 ए०॑ दा808 07 पे॥त--नों 5 ई0०7, 
प्राएंणा, ऐशानों; 8 शशि [रनों 5 ॥8एएॉ788४*, “76 
ए4४ थापे छाशइशा; शनि ॥878 गीत मिशा, श॥एत60 
शिशा।, 4 पत्ते एः0०७९९ 60 मी ग्रए ग्रद्ठा; गिंते  तिी९ शाप? 
#एएगक्क 38 गा00ा 7 हाफ बए०, न वेशणाएी शी फशा 
ध्यत फऋणाशा ईएफथ्चपे "शंती गा ॥7ा0 08 एऐगॉकःओ, १76 
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महाभारत में चर्णन है कि ठयास मुनि की सहायता से पर- 
लोकगत कोरबपाण्डवों को थधृतराष्ट्रादि लोग देख सके थे 
ओर महादेव की कृपा से व्यास के अपने स्वर्गवासी पुत्र शुक की 
छाया देखने का सामर्थ्य प्राप्त हुआ था। यह भी बर्सन है 
सिद्धयुरुप जीव को शरीर छोड़ते हुए देख सकते हूँ (नोट 
१६,२४) ॥ छान्दोग्य उपनपिद में यह वचन हे कि सिद्ध पुरुष के 
संकल्प में यह वल होता हे कि वह पितरों से भेट कर सकता हैे-- 
स यदि पितलोककामोभवति संकल्पादेवात्य पितरः समुत्तिष्टन्ति 
(६, ८, २; १) (ज. सू. शांकरभाष्य ४, ४, ४, ८) य्रोगशाल्र के 
अनुसार ऐसी सिद्धि संयम द्वारा श्राप्त होती है ॥ किन्तु ऐसे पुरुष 
भी संसार में पाये जाते हूँ जिन्हें यह संकल्पसिद्धि जन्म से 
प्राप्त हे ॥ हमारे प्रियपुत्र पंडित चन्द्रशेखर जी कल्‍्ला का २४ वर्ण 
की आयु में २१ मई सन्‌ १६६६ को स्वर्गंचास होनेपर उन की 
एक नेकटाई लेकर हमारे मित्र मि्नेर रिचिडेंसन प्रोफ़ेसर मिशन 
कालिज देहली, सितस्वरं १६३६:में लैन्दन जाकर फ्रक लीं साहब 
से मिले । इनका पूरा नाम और पता यह है--्का: ॥,७था, 


ध्ज 
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(0पंग्ा गधों, फांह्ागणा.8 #एएश, णातैणा ऐश ली साहव 
पितरों से भेट कराने में संकल्पसिद्ध-प्रसिद्ध है ॥। नेकटाई को 
स्पर्श कर यह ध्यानागस्थित हुए और उन्होंने चन्द्रशेखर जी का यह 
संदेश उच्चारण किया-- 

जे0 07९60 ए0ापए बँ0पा 76 -"एथए गवब[णए0ए-(000 206 ग- 
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अर्थात मेरी कोई चिन्ता न करो ! मैं बहुत खश ओर अच्छी तरह 
हूँ । मेरा यह काल नियत था| डाक्टर नहीं बचा सकते थे, उनको 

गलतियों की चिन्ता मत करो। तुम्हारे अधिक शोक करने से मुझे 
शोंक होता है | यह सन्देश हिन्दू प्रोफ़ेसर के लिये है जो मुर्दा- 

जवानों को पढ़ाते हैं”? ॥ इंन वचनों से यूँ प्रतीति होती है कि 

मरने से पहले ही चन्द्रशेखर जी यह कहने लगे थे कि मैं अत्र 
विलकुल्ल अच्छा हूं। और उन्हें। ने मुसकराते हुए मौत का सामना 
किया था। मरने के पीछे इनके इलाज के भूल की चिन्तो भी यहां 
सबको वहुत दुख देती रही है। मरने से पहले सव को दुखी देख 
कर यह भी कहते थे--दुखी मत हो तुम्दारे दुख से मुझे दुख 


हु ध्८ 
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होता है ॥ सुरहाज्ञवानों के पढ़ने का मज्ञाक्त यह पहले भी 


किया करते थे॥ ली साहब को जो शकन्न दिखाई दी, उसका 
चित्र उन्होंने खेचा जो यहां छपा है ॥ 


इस चित्र में छोटी मृछे, नाक, आंख, चांड़ा माथा, असली 
हं॥ २७ नवम्बर १६३१६ की चिट्ठी में ली साहब 


ध्ध्‌ 
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लिखते हैं कि उन्हें चन्द्रशेश्वर जी फिर दिखाई दिये, मगर इतनी 
जल्दी में कि ली साहव आंखें ही अच्छी तरह देख सके, जिनको 
देखकर यह प्रतीति होती थी कि चन्द्रशेखर जी आश्वासन दिला 
रहे हैं । ली साहव लिखते हैं कि फिर अच्छी तरह दिखाई देने 
पर वह चन्द्रशेबर जी की एक साफ तसचीर खेचकर भेजेंगे और 
जो संदेश ग्राप्त होगा वह भो लिखेंगे ॥ विज्ञान वेत्ताओं की साक्षी 
से पिठृविया में विश्वास उत्पन्न होकर चित्त को आश्वासन होता 


हैं ॥ 


१०० 


